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मूल्य आठ आना 


हमें तो ब्राह्मण, वैष्णव, चाहे जौ हो सत्र समान ही हैं। कोई जेन कहा 
जाता हो और मतसे ग्रस्त हो तो वह अहितकारी है, मतराहित ही हितकारी है । 
( उपदेशछाया पृ. २६ ) । वैष्णव, बौद्ध, अेताम्बर, दिगम्बर जैन आदि चाहे कोई 
भी हो, परन्‍तु जो कदाग्रहरहित भावसे शुद्ध समतासे आवरणोंकों घटावेगा उसीका 
कल्याण होगा । ( उपदेशछाया प्र. २७ ), 


जो सात नय अथवा अनंत नय हैं, वे सव एक आत्मार्थके लिये हैं, और 
आत्मार्थ ही एक सच्चा नय है | नयका परमार्थ जीवमेंसे निकल जाय तो फछ होता है-- 
अन्तमें उपशम आवे तो फछ होता है | नहीं तो जीवको नयका ज्ञान जाल्रूप ही हो 
जाता है, और वह फिर अहंकार बढ़नेका स्थान होता है. ( उपदेश छाया पृ, 9७ ). 


आंगढछ ज्ञानी थई गया, वरत्तमानर्मा होय | 
थाशे काछ भविष्यमा, मार्गभेद नहीं कोय ॥ 


--भूतकाढ्में जो ज्ञानी हो गये हैं, वर्तमानकालमें जो मौजूद हैं, और भविष्य- 
काल्में जो होंगे, उनका किसीका भी मारी भिन्न नहीं होता, अर्थात्‌ परमार्थसे उन 
सबका एक ही माग है | ( आत्मसिद्धि १३४ )- 


आत्मश्रातिसम रोग नहीं, सहुरु वेध् सुजान । 
गुरु आज्ञासम पथ्य नहीं, औषघ विचार ध्यान ॥ 
“-आत्मभ्रातिके समान दूसरा रोग नहीं, सहुरुक समान कोई निषपुण वैद्य 
नहीं, सतुरुकी आज्ञापूर्वक्ष चलनेके समान कोई पथ्य नहीं, तथा विचार और 
निदिष्यासनके समान दूसरी कोई औपधि नहीं । ( आत्माप्तिद्धि १२९ ). 


प्रकाशक--सेठ मणिलाल, रेवाशंकर जगजीवन जोहरी, 
ल्वस्यापक परसश्॒तप्रभावक मडल, खाराकुवा, जौहरी बाजार, बम्बई ने. २. 


मुद्रक--रघुनाथ दिपाजी देसाई, न्यू भारत प्रिंटिंग ग्रेस, ६, केक्ेवाडी, 
गिरगोव, वस्बई न. ४. 


ऑ० व्य 


उपोद्यात 


श्स पुस्‍्तकर्म भीमद राजचन्धके उपदेशछाया और आत्मसिक्तिशासका संग्रह है । 
राजचस्टमीका जन्म कावियायायर्म मोरब्री राज्यके अन्तर्गत चचराणीआ प्राममें संबत्‌ १९२९ 
( सन्‌ १८६७ ) में शुआ था । उन्हने मात्र ३३ वर्षकी अयस्थार्म राजकोटमें देहोत्सर्ग किया । 


उपदेशछाया राजचन्दजीफी कोई स्वतन्न रचना नहीं हैं। राजचन्द्रजी सं, १५७२ में 
आनंदक आसपास फापिठा, रालज, बढया आदि स्थलामे निवृत्तिके लिये रहे थे। उस समय उन्होंने 
जो उपडेश दिया अथप्रा जिन जिन प्रश्नेकि उत्तर दिये, उन सबका एक मुमुक्षु भाईने सारमात्र लिख 
डिया था। यह सार बहुत संक्षिप्त आर अधूरा था। वहुतसे स्थलॉपर तो यह केबल शब्दाथेरूपमें ही 
था | यही उपदेशछाया हेँ। उपदेशछायामें मुख्य चर्चा आत्माके सबधमें है | अनेक स्थलॉोपर यह 
चर्चा बहुत ही मामिक और हृदयस्पर्नी है । 


आत्मसिद्धिशासकी रचना श्रीमद्‌ राजचन्छने से. १९५२ में २९ वर्षकी अवस्थामें नड़ियादें 


रहकर सिर्फ एक डेढ़ दिनमें की थी | यह शास मुख्यतया सायलछाके श्रीसोभागर्माई, श्रीडगर भादि 
मुमक्षु तथा अन्य भन्य जीयोके छितके लिये रचा गया था। 


आमस्तिद्दिके पर्धोके हिन्दी, सेम्झुत आदि भापाओंमे अनेक अनुवाद प्रकाशित हुए हैं । 
आन्मसिद्धिके पर्योका संस्कृत अनुताद न्यायत्याकरणतीर्थ पं. वेचरदासने और हिन्दी विवेचन 
पं, उदबडाल काशडीयाडने किया है, जिसे श्रीयुत मनसुखछाल रवजीभाई महेताने स. १९७५ में 
प्रकाशित किया है | इसका मराठी पथानुवाद मोतीचंद हीराचद गाधीने किया है | आत्माप्तिद्धिका 
अप्रजी जिविचन रायबहादुर जुगमदरछाछ जैनी एम, ए. ने किया है, जो सन्‌ १९२३ में प्रकाशित 
हुआ है। आमतिद्विशासमें * आत्मा है, वह नित्य है, वह कर्ता है, वह भोक्ता है, मोक्षपद है, और 
मोक्षका उपाय है ? इन छह पर्दोकी १४२ पद्चोमि युक्तिपृषक सिद्धि की गई है। 


जुत्रिलीबाग, तारदेव, 
वम्बई जगदीशचन्द्र 
९-६-र३७ 
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* उपदेश-छाया 
(१) 
री, पुत्र, परिप्रह आदि भागोंऊ़े प्राति मूलज्ञान होनेके पश्चात्‌ यदिं ऐसी भावना रहे कि 
“जय में चाह्वेगा तब इन झियों आदईके समागमका त्वाग कर सकूँगा, ' तो वह मुछ्ज्ञानके ही वमन 
कर देनेकी बात समझनी चाहिये; अर्थात्‌ उससे मूलज्ञानमें ययपि भेद नहीं पड़ता, परन्तु वह आव- 
ग्णर्प हो जाता है । तथा गिष्य आदि अथगा भक्ति करनेवाले मार्गसे च्युत हो जाबेंगे अथत्रा अठक जायेंगे, 
ऐसी भाउनामे यदि शानी-पुरुष भी आचरण करें तो ज्ञानी-पुरुषको भी निरावरणज्ञान आवरणरूप 
हो जाता है; और उससे ही वर्बमान आदि ज्ञानी-पुरुष अनिव्ापूर्वक साढे बारह वर्षतक रहे; उन्होंने 
सर्यथा असगताकों ही अपस्कर समझा; एक शब्दके भी उच्चारण करनेको यथाये नहीं माना; और 
सर्वधा निरावग्ण, योगरहित, भोगरहित और भपरहित ज्ञान होनेके वाद ही उपदेशका कार्य आरंभ 
किया | इसलिये * इसे इस तरह कहेंगे तो ठीक हैं, अथवा इसे इस तरह न कहा जाय तो मिथ्या है, 
ह्यादि पिझन्योंझों साथु मुनिर्योको न करना चाहिये । 
आजऊउछफे समयमें मनुष्योक्ती कुछ आयु तो खतरीफे पास चली जाती हे, कुछ निद्रामें चछी जाती 
छछ पघंचेमें चछी जाती है, और जो कुछ थोड़ीसी चाफी रहती हे, उसे कुमुरु छठ लेते हैं | अर्थात्‌ 
मनुष्य-मत्र निर्र्षफ ही चला जाता है । 
(२) श्रावण वदी ३ 
प्रश्न:---केवलज्ञानीने जो सिद्धानोंफा प्ररृूपण किया है वह “ पर-उपयोग ? है या ९ स्व-उपयोग 
आजम कहा है कि केवलत्नानी स्व-ठप्योगमें ही रहते हे | 
उत्तर'--तीर्थकर क़िसीको उपदेश दे तो इससे कुछ “ पर-उपयोग ? नहीं कहा जाता | ९ पर- 
उपयोग ? उसे कहा जाता हे लि जिस उपदेशको करते हुए रति, अरति, हर्ष और अहकार होते हों । 
ज्ञानी-पुरुषक्ो तो तादात्म्य संत्रच होता नहीं, जिससे उपदेश करते हुए उसे रति अरति नहीं होते । 
रति-अरतिका होना, वह “ पर-उपयोग ” कहा जाता है| यदि ऐसा हो तो केबछी छोकाछोकको 
जानते हें---देखते हँ, उन्हें मी ' पर-उपयोग ? कहा जाय । पसनतु यह वात नहीं है, क्योंकि उनमें 
रंति-अरतिभात्र नहीं है | 
सिद्धातकी रचनाऊे व्रिपयमें यह समझना चाहिये कि यदि अपनी बुद्धि न पहुँचे, तो इससे वे 
बचन असत्‌ हे, ऐसा न कहना चाहिये। क्योंकि जिसे तुम असत्‌ कहते हो, उसे तुम पढिले आा्नसे 
ही जीव अजीब कहना सीखे हो । अर्थात्‌ उन्हीं शात्रेके आधारसे ही, तुम जो कुछ जानते हो उसे 
... # सबत्‌ १९५२ आवण-माद्रपद माठभ भ्रीमद राजचन्द्र आनदके आध्षयास काविठा, रालज, चडवा आदि स्पल्म 
निद्नत्तिक लिये रह थे । उस समय उनके समीपवासी माई अब्राल्यछ लालचन्दकी स्मृतिर्म श्रीमद्के उपंदेश-विचारोंकी 
जो छायामात्र रह गई, उसके आधास्से उन्होंने उस छायाका सार भिन्न भिन्न स्थलॉपर बहुत अपूर्ण और अव्यवस्थपित- 


रूपमें लिख लिया था ] यही सार यहाँ उपदेश-छायाके रूपमें दिया है। ---अनुवादक, 
५ 


् . श्रीमद्‌ राजचन्द्र (ह 





तुमने जाना है, तो फिर उन्हें असत्‌ कहना, यह उपकारके बदले दोष करनेके वरावर ही गिना 
जायगा | फिर शाखके लिखनेवाले भी विचारवान थे, इस कारण वे सिद्धातंक विषयर्म जानते 
ये | सिद्धात महाबीरस्वामीके बहुत वर्ष पश्चात्‌ लिखे गये हैं, इसलिये उन्हें असत्‌ कहना दोष 
गिना जायगा | | 

ज्ञानीकी आज्ञासे चलनेवाले भद्विक मुमुक्षु जीवको, यदि गुरुने 'ब्रह्मचर्यके पालने अर्थात्‌ ब्नियों 
आदिके सपम्तागमर्म न्न जानेकी ” आज्ञा की हो, तो उस वचनपर दृढ॒ विश्वास कर, वह भी उस उस 
स्थानकर्मे नहीं जाता, जबकि जिसे मात्र आश्ष्यात्मिक शास्र आदि बॉचकर ही ,मुमुक्षता हो गई हो, उसे 
ऐसा अहकार रहा क़रता है कि “इसमें उसे जीतना ही क्या है /-ऐंपत ही. पागलपनके कारण वह उन 
ल्लियों आदिके समागमर्में जाता है | कदाचित्‌ उस समागमसे एक दो बार वह बच भी जाय, परन्तु 
पीछेते उस पदार्थकी ओर दृष्टि करते हुए * यह ठीक है, ” ऐसे करते करते उसे उसमें आनन्द 
आने लगता है, और उससे वह स्रियोंका सेवन करने छगता है | ु 

भोलाभालछा जीव तो ज्ञानीकी ,आज्ञानुसार ही आचरण करता, है, अर्थात्‌ वढ़ दूसरे विकल्पोंको 
न करते हुए वैसे प्रसगमें कभी भी नहीं जाता | इस प्रकार, जिस जीवको, “ इस स्थानकमें जाना 
योग्य नहीं ” ऐसे ज्ञानीके वचनोंका छड़ विश्वास है, वह , ब्रह्मचर्य ब्रतमें रह सकता है । अर्थात्‌ 
वह इस अकामम प्रदत्त नहीं होता, जब कि जिसे ज्ञानीकों आज्ञाकारिता नहीं, ऐसे, मात्र आध्यात्मिक शात्र 
बॉचकर होनेवाले मुमुक्षु अहकारमें ,फिरा करते हैं, और समझा करते हैं कि «इसमें उसे जीतना ही क्या 
है  ! ऐस्ली मान्यताकों छेकर, यह ,जीव चुत हो जाता है, और आगे बढ़ नहीं सकता ।.यह जो क्षेत्र 
है वह निद्वत्तिवाला है, किन्तु जिसे निबृत्ति हुई हो उसे ही तो है। तथा जो संच्चा ज्ञानी है, उसके 
सिवाय दूसरा को३ अन्नक्नचर्यके वश न हो, यह केवल कथनमात्र है। जैसे, जिसे निद्वत्ति नहीं हुई, उसे 
प्रथम तो ऐसा होता है कि “यह क्षेत्र श्रेष्ठ है, यहाँ रहना योग्य है”, परन्तु फिर ऐसे करते करते विशेष 
प्रेरणा होनेसे इत्ति क्षेत्राकार हो जाती है। किन्तु ज्ञानीकी दत्ति क्षेत्राकार नहीं होती, क्योकि एक तो क्षेत्र 
निदृत्तिवांला है, और दूसेर उसने स्वयं भी निवृत्तिभाव प्राप्त किया है, इससे दोनों योग अनुकूल हैं | 
शुप्कज्ञानियोंको प्रथम तो ऐसा ही अभिमान रहा करता है कि हसमें जीतना ही क्या है * परन्तु पांछिसे 
वह धीरे धीरे स्वियों आदि पदार्थोमें फैंस जाता है, जब कि सच्चे ज्ञानीकों वैसा नहीं होता |... 

दाल सिद्धांतोकी जो रचना देखनेमें आती है, उन्हीं अक्षरों अनुक्रमस तीर्थकरने उपदेश दिया 
हो, यह कोई बात नहीं है। परन्तु जैसे किसी समय किसीने वाचना, प्रैच्छना, परावतना, अनुप्रेक्षा और 
धर्मकथाके विषय पूँछा तो उस समय तस्सं्रधी बात कह बताई । फिर किसीने पूँछा कि घर्मकथा 
कितने प्रकारकी है तो कहा कि चार प्रकारकी:---आश्षेपणी, :विक्षेपणी, निर्वेदणी, सवेगणी । ड्स 


इस तरह जब बातें होतीं हों, तो उनके पास जो गणघर होते हैं, वे उन बातोंकों ध्यानमें रख छेते हैं 


पे ५. हर न] 
और अनुक्रमते उनकी रचंना करते हैं | जैसे यहां भी कोई मनुष्य कोई बात करनेसे ध्यानमें रखकर 


अनुकरमसे उसकी रचने करता है। बाकी तीर्थंकर जितना कहें, उतना कुछ सबका सप्र उनके ध्यानमें 


० अर पु अिप्राय ही ध्यानमें रहता है | तथा गणघर भी बुद्धिमान थे, इसलिये उन 
'थ्रकरोद्वारा कहे हुए वाक्य कुछ उनमें नहीं आये, यह बात भी नहीं है । 


६४३ ] उपदेश-छाया डे 


,.. प्लियातोंके नियम इतने आविक सख्त है, फ़िर भी यति लोगोंको उससे विरुद्ध आचरण करते 
शए देखते हैं । उद्ाहरणके लिये कहा गया है कि साधुओंफी तेल डालना नहीं चाहिये फिर भी वे 
लोग डालते ६ । इसमें कुछ ज्ञानीकी चाणीका दोष नहीं है, ऊिन्तु जीवकी समझनेकी गाक्तिका ही दोप 
है। जीपमें सदचादि न हो तो प्रत्यक्ष योगमें भी उसको उल्टा माद्म होता हे, और यदि सदवुद्धि 
हो तो सीधा भासित द्वोता है । | ये 

प्राम ८ ज्ञानप्राप्त पुद्पष | आप्त ८ विश्वास करने योग्य पुरुष | 

मुम्न्तुमात्रों सम्बस्दष्टि जीत्र नहीं समझ लेना चाहिये, जीवके भूछऊे स्थानक अनेक हे। 
इसलिये विशेष विशेष जागृति रखनी चाहिये, व्याकुछ होना नहीं चाहिये; मदता न करनी चाहिये; 
पुरुषार्थ-धर्मझों बधेमान करना चाड़िये। ह 

जीवफो सपुरुषफा सेघोग मिलना कठिन है | अपना भिष्यप यदि दूसरे धर्ममं चला जाय तो 
सपारमाशिर गरुकों ज्पर चढ़ आता है। पारमार्थिक गुरुको “ यह मेरा शिष्य है? यह भाव होता 
नहीं । कोई ऋकगरु-आश्रित जीव बोघजे श्रवण करनेके लिये कभी क्रिसी सह्ृरुके पास्त गया हो आर फिर 
बह अपने उसी कुगरुके पाप्त आबे, तो वह कुगुरु उस जीवको अनेक विचिन्न॑ विकल्प बैठा देता हें 
जिससे किरने सदगुरुके पास जाता नहीं ।उत्त विचारें जीवों तो सत-असत्‌ वाणीकी परीक्षा 
भी नहीं, उसालिये बह ठगा जाता है, और सम्मार्गते चुत हो जाता है | 


१ 


हि (३) रालज, श्रावण वदी ६ जनि. १९७ 


भक्ति यह सर्वीकृष्ट मार्ग है । भक्ति अहकार दूर होता हे , स्वच्छंद चाण होता है, और 
सीधे मार्गम गमन होता है, अन्य व्रिकन्प दूर होते है --ऐसा यह भक्तिमार्ग श्रेष्ठ है | 

प्रब्न. -- आमा किसके अनुभवर्म आई कही जानी चाहिये : 

उत्तर --मिस तरह तल्यारक्तो म्यानमेंसे निकालनेपर वह उससे भिन्न माछूम होती है, उसी 
त्तरह॑ जिसे आत्मा देहंसे स्पष्ट भिन्न माइम होती है, उसे आत्माफा अनुभव हुआ कहा जाता है । 

ज्ञिस तरह दूध और पानी मिले हुए हैं, उसी तरह आत्मा और देह मिले हुए रहते हैं | दूध 
और पानी क्रिया करनेसे जब्र भिन्न भिन्न हो जाते हैं तब वे भिन्न कहे जाते हैं। उसी तरह आत्मा और 
देह क्रियासे मित्र हो ' जानेपर भिन्न भिन्न कहे जाते हेँ | जबतक दूध दूघकी और पानी पानीकी 
पर्यायको प्राम न कर छे तय्तक क्रिया माननी चाहिये | यद्रि आत्माफो जान लिया हो तो फिर एक पर्यायसे 
लगाकर समस्त निजस्वरूप तककी श्राति होती नहीं | अपना दोप कम हो, आवरण दूर हो, तो ही 
समझना चाहिय कि ज्ञानीके वचन सच्च हैं | हमें भव्य अमव्यकी चिता न रखते हुए, हालमें तो 
जिससे उपकार हो ऐसे छाभका शर्म-ब्यापार करना चाहिये । 

' ज्ञान उसे कहते हूं जो हर्प-शोकके समयर्में उपस्थित रहे, अर्थात्‌ जिससे हर्ष शोक न हों । 
सम्यग्दष्टि हष-ओक आउदिके समागमर्म एकाकार होता नहीं-। उसके अचेत परिणाम होते नहीं 
अंग्रान आकर खड़ा हुआ कि वह जानते ही उसे तुरत दवा देता हे, बहुत ही जागराति होती है | भय 
-अज्ञानंका ही हैं। जैसे कोई सिंह चंछा आ रहा हो और उससे सिंहनीको भय छूंगता नहीं, किन्तु उसे 


६] 
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माह्म होता हैं कि मानो कोई कुत्ता ही चला आ रहा है; उसी तरह पौड्लिक-संयोगको ज्ञानी 
समझता है | राज्यके मिल्नेपर आनंद होता हो तो वह अनज्ञान है । 

ज्ञानीकी दमा वहुत ही अद्भुत है । यायातथ्य कल्याण जो समझमें आया नहीं, उसका कारण 
वचनको आवरण करनेवाला दुराग्रहमाव---कपाय है | दुराग्रहमावके कारण, मिथ्यात्र क्या है. वह 
समझमें आता नहीं | दुराग्रहको छोड दें तो मिथ्यात्व दूर भागने छगे | कल्याणको अकल्याण और 
अकल्याणकों कन्‍्याण समझ छेना मिध्यात्र है| दुराग्रह आदि भावके कारण जीवका कल्याणका स्वरूप 
बतानेपर भी समझमें आता नहीं | कपाय दुराग्रह आदिको छोडा न जाय तो फिर वह विशप प्रका- 
रसे पीडा देता है | कपाय सत्तारूपसे मौजूद रहती है, आर जब निमित्त आता है तब वह खड़ी हो 
जाती है, तबतक खड़ी होती नहीं | 

प्रश्न:---क्या विचार करनेसे समभाव आता है ? 

उत्तर--विचाखानको पुड्लमें तन्‍्मयता--तादात्म्यममाव---होता नहीं | अज्ञानी यदि पोद्नलिक- 
सयोगके हर्षका पत्र बोचे, तो उसका चेहरा प्रसन्न दिखाई देने गता है, और यदि भयका पत्र वाँचे 
तो उदास हो जाता है | 

सर्प देखकर जब आत्रदृत्तिम भयका कारण उपस्थित हो उस समय तादात्यमाव कहा जाता है। 
जिसे तन्मयता हो उसे ही हर्ष-शोक होता है। जो निमित्त है वह अपना कार्य किये बिना नहीं रहता | 

मिथ्याद्यष्टिके मच्यमे साक्षी ( ज्ञानहूपी ) नहीं है#। 

देह ओर आत्मा दोनों भिन्न मिन्न है, ऐसा ज्ञानीकों भेद हुआ है। ज्ञानीके मध्यमें साक्षी है । 
ज्ञान, यढि जायृति हो तो ज्ञानके वेंगसे, जो जो निमित्त मिलें उन्हें पीछे हटा सकता है । 

जीव, जब विभाव परिणामर्मे रहें उसी समय कर्म वॉधता है, और जब स्वभाव परिणाममें रहे 
उस समय कम वाघता नहीं | 

छंद दूर हो तो ही मोक्ष होती है। सहुरुकी आज्ञाके बिना आत्मार्थी जीवके श्वासेच्छृवासके 
सिवाय दूसरा कुछ भी नहीं हो सकता, ऐसी जिनभगवानकी आज्ञा है | 

प्रश्न:--पौँच इन्दियाँ कित तरह वश्ञ होती हैं ० 

उत्तर:--पदा्थीके ऊपर तुच्छभाव छानेसे | फ़छोके खुखानेसे उनकी सुर्गंधि थोड़े ही समय- 
तक रहकर नाझ हो जाती है, फृछ कुम्हला जाता है, और उससे कुछ संतोष होता नहीं | उसी तरह 
तृच्छ भाव आनेसे इन्योकि विपयमें छुब्चता होती नहीं ) 

के 80 कल कस, कट ा सहज ही वश हा जाती हैं । 
वे मेरी समझमें नहीं आ सकते; इसलिये कृपा करके वारह कमल कक शक 

हक ह अंगोंका सार ही बताइये कि जिसके 

अनुसार आचरण करूं तो मेरा कल्याण हो जाय |? 


3-  * तो आशय अमद पिच नर कक रतन < पी पे इसका आशय श्रीमद [नचन्द्रकी जुनरात् दी कम ब्द जजपतप मा यातल डा 
निम्नरुपसे खा हट पक विपरीतभाबरे आइत्तिके फुटनोटमें, सशोधक मनसुखराम रबजी भाई मेहताने 
०० य्याह्ध्िकि ०. ्थ रण क्र छ कोई गे 

मस्याद्दध्का कोइ भय नहीं। »“अनुवादक अर अप अप सकनेवाल् नहीं, अर्योत्‌ 
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इतनेमे ही जहाँ शिधिलताके कारण मिले कि दृत्तियाँ यह कहकर ठग छेती गे इसके: त्याग करनेसे 
रोगके कारण उत्पुन्न होंगे, इसालिये इस समय नहीं परन्तु फिर कभी त्याग करूँगी [7८ 

इस तगहसे अना[दिकाढते जीव ठग़ाया जा रहा-है | कित्तीका, बीक्ष वर्षका उतर मर गया ह्ठो 
तो उस समय तो उस जीबृकों ऐसी कड़वाहट छगती है के यह -ससार मिथ्या है , किन्तु होता 
/गया है कि दूसरे ही,दिनू इस विचारको वाह्य इत्ति यह कहकर विस्तरण करा देती है कि ** “इसका 
[पत्र कछ बडा हो जायगा; ऐसा तो होता ही आता है; किया क्‍या जाय ? , परन्तु यह नहीं होता 


जिस तरह वह पुत्र मर गया है उस तरह मै भी मर जाऊँगा | इसलिये समझकर“बैराग्य लेकर :चढा 


जाऊँ तो अच्छा है---ऐसी -बृत्ति नहीं होती | वहों वृत्ति ठग छेती / 4 अजय 
जीव ऐसा मान -बैठता है कि * में पढित हैँ, शात्रका वेत्ता' हैँ, होशियार हैँ, गुणबांन हूं, लोग 
मुझे गुणबान कहते हैं.”, परन्तु जब्र उसे तु पदार्थका संयोग होता है, उस संम्न्य 'तुरत ही ठेतकी 
बृत्ति उस ओर थिंच जाती है। ऐसे जौबको ज्ञानी कहते हैं. क्लि तू जरा विचोर,तो 'संहीं कि 
तुच्छ पदार्थकी कौमतकीः अपेक्षा भी तेरी कीमत तुच्छ है! जैसे एक पाईकी चार बीड़ी ' मिलती 
हैं---अर्थात्‌ पाव पाईकी एक एक वी हुई---उर्स बौड़ीकी यदि तुझे व्यसन हो और 'व्‌अयूरे ज्ञानीओ 
$ + « ' +»।॥)॥ _|,॥ हा ि ४ 5 मं हो ह आग मु 72 
वचन श्रवण करता हो, तो,यद्वि वहाँ भी कहींसे वॉड़ीका धूआ आ गया हो ती। तेरी त्मामेंते भी 
घूँभा निकलने छगता-है, और ज्ञानीके बचनोप॑र्से प्रेम जाता रहता है । बीड़ी जैपत प्रदार्थमें, उसकी 
क्रियामे, द्त्तिके आक्षष्ट होनेसे इेत्िका क्षोभ निदत्त होता नहीं | जंब पा पाईकी वीडीसे भी ऐसा ही 
जाता है तो फ़िर व्यसनीकी कीमत तो उससे भी तुच्छ हुई--एक एंक्र पाईकी जार. चौर आंत्मायें हुई । 
इसलिये. हरेक पदार्थमें तुन्छताका विंचारकर बृत्तिको बाहर जाते हुए रोकनी चाहिये और उस्तका. क्षय 
करनी चाहिये]. टच की जे डक 5 ० हे 
" अनाथदासजीने कहां है कि “ एक अज्ञानीके केरोड़ अभिप्राय हैं, और करोड़, ज्ञानि- 
यींका एक अभिष्ाय हैं।! हे जि 20 8 हर 
. उत्तम जाति, आयक्षत्र, उत्तम ,कुल और सत्सेंग इत्यादि प्रकारसे आत्म-मगुण प्रगट होते हैं | 
कर तुम जैसा मानते हों वैसा आर्मांका मूल स्वभांव नहीं है | इध्ी 'तरह अध्षिंको' कर्मोने कुछ 
स्वथा आबृत कर नहीं रक्खा है | आत्माका सुरुषार्थर्मका मोर्ग तो सर्वथा खुछा “हुआ हैं । 
बाज हल गेहके हि दानेकी यदि एक छाख॑ वर्षतक रख छोड़ा हो ( इतनें दिनोमें वह सर 
गा; यह बात हमारे 'ध्योनमें है'); ' परन्तु यदि- उसे-पानी मिट्टी आदिका सँयोग न मिले तो 


सका उगना सभव नहीं है, उसी तरह सत्संगः और विचारका* संयोग न मिले' तो आत्माका गुण 
प्रगठ होता नहीं | 5, . ० .,. आल का हे 
। 4 4७ नी पर. 8» 


: .' श्रेणिक राजा-चरेकमें है, परन्तु समभावसे है, समकिती हैः इस 
“चार लकड्हारोंकी पा चार प्रकारके होते हैं;-+... , ,... , /,... 

पर सा गे ता. जा कक सा संबने लंकड़ियों उठा लीं। वहेंसि आगे अलमैं- 

 दन आया | बेहाँ। तीनने/तो चंदन. ले/लिया, और' उनमेंसे :एंक कहने।/छगा कि. 'मार्दम नहीं 

के इस तरहकी उक्त विकेंगी या ही; इसकिये सुझे तो हें नही। लेता दै3 हम शी ओोज:छेते हैं; 


् फट डर 
॥- : $. प कर 


लिये उसे दुख नहीं है 4. 


3 
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मुझे तो वे ही छकडियाँ अच्छी हैं । ' आगे चलनेपर चेंद्ी-सोना आया-। उन तीनमेंसे दो जनोंने 
चन्दनको फेंक दिया, और सोना-चौंढी छे लिया। एकने सोना-चॉदी नहीं लिया | वहेंसे आगे चले 
कि चिन्तामणि रत्न आया। इन दोमेसे एकने सोना फेंककर चितामणि रत्न॑ उठा लिया, और एकने 
सोनेकों ,ही रहने दिया | 

१. यह इस तरह इछात घटांना चाहिये कि जिसने केवछ छकडियाँ हो छीं, और दूमरा कुछ भी 
न लिया था--ऐसा एक तरहका जीव होता हें; जिसने अछोकिक “कारयाको करते हुए ज्ञानी-पुरुषको 
पहिचाना नहीं; दर्शन भी किया नहीं | इससे उसका जन्म, जरा, मरण भी दूर हुआ नहीं, गति भी 
सुघरी नहीं। 

२. जिसने चन्दन उठा लिया और छकड़ियोंकों फेंक दिया--वहाँ इस तरह दृष्टगात घढाना 
चाहिये कि जिसने थोड़ा भी ज्ञानीक्ो पहिचाना, उसके दर्शन किये, तो उससे उसकी गति श्रेष्ठ हो गई। 

३. जिसने सोना आदि गअहण किया, वह इशत इस तरह घटाना चाहिये कि जिसने ज्ञॉनॉको 
उस पग्रकारसे पहिचाना उसे देवगति प्राप्त हुई 

_..9. जिसने चिंतामणि रत्न लिया, उप्त बशतको इस तरह घटाना चाहिये कि जीवको ज्ञानीकी 
यथाथे पहिचान हुई कि जीव भवमुक्त हुआ । 

, कल्पना करो कि एक वन है। उसमें वहुतसे माहात्मययुक्त पदार्थ हैं | उनकी जेसे जेसे 
पहिचान होती है, उतना ही उनका माहात्म्य माछ्म देता है, और उसी ग्रमाणमें मनुष्य उनको ग्रहण 
करता है | इसी तरह ज्ञानी-पुरुपरूपी वन है। उस ज्ञानी पुरुषका माहात्म्म अगम अगोचर हे। उसकी 
जितनी जितनी पहिचान होती है, उतना ही उसका माहात्म्य माछ्म होता है; और उस उस म्रमाणमें 
जीवका कल्याण होता है | 

सासारिक खेदके कारणोंको देखकर, जीव्रको कड़वाहट माढ्म होनेपर भी वह वेराग्यके ऊपर 
पाँव रखकर चछा जाता है, किन्तु वैराग्यमें प्रति करता नहीं | 
, छोग' ज्ञानीकों छोक-इृश्टिस देखें तो उसे पहिचानते नहीं | 
। आह्वार आदिम भी ज्ञानी-पुरुषकी अद्ृत्ति वाह्य रहती है । किस- तरह ? जेसे किसी आदमीको 
पानीर्मे खड़े रहकर, पानीमें दृष्टि रखकर, वाण साधकर ऊपर टेंगे हुए घड़ेका वेघन करना रहता है 4 
छोग तो समझते: कि वेघन करनेवालेकी दृष्टि पानामें हे, किन्तु वास्तत्रमें देखा जाय तो उत्त आदमीकों 
घड़ेका वेवन करना है, इसाडिये उसपर लक्ष करनेके वास्ते, वेधन करनेवाढीकी दंशटटि आकाशमें ही 
रहती है | इसी तरह ज्ञानीकी पहिंचान किसी विचारवानको ही होती है । 
इृढ़ निश्चय करना कि वाहर जाती हुईं इत्तियोंका क्षय करना चाहिये---अवश्य क्षय करना 
चाहिये, यही ज्ञानीक़ी आज्ञा है | 
स्पष्ट प्रीतिस सैसार करनेकी इच्छा होती हो तो समझना चाहिये के ज्ञानी-पुरुषकों देखा ही 
नहीं । जिस तरह प्रथम संसारमें रसराहित आचरण करता हो उस तरह, ज्ञानीका संयोग होनेपर फिर 
आचरण करे--यही ज्ञानीका स्वरूप है। , 


। श्रीमद्‌ राजचन्द्र पल 


मा न न न 
ज्ञानीको श्ञान-इश्सि--अतईश्सि-देखनेके पश्चात्‌ खरीकों देखकर राग उत्पन्न होता नहीं। 
क्योंकि ज्ञानीका स्वरूप विषय-सुखकी कल्पनासे जुदा है । जिसने अनन्त सुखकों जान लिया हो उसे 
राग होता नहीं, और जिसे राग होता नहीं, उसीने ज्ञानीको देखा हैं, और उसीको जानी-पुरुषक 
दर्शन करनेके पश्चात्‌ ख्लीका सजीवन शरीर अर्जावनरूपसे भासित हुए ब्रिना रहता नहीं | क्योंकि 
उसने ज्ञानीके वचनोंको यथार्थ रीतिसे सत्य जाना है | जिसने ज्ञानीके समीप, देह और आत्माको 
मित्र-पृथक्‌ पृथकु-जान डिया है, उसे देह और आत्मा भिन्न भिन्न भासित होते हैं; और उससे 
ख्रीका शरीर और आत्मा जुदा जुदा माढम होते हैं-। उसने ख्लीके शरीरको मास, मिट्टी, हड्डी आदिका 
पुतछा ही समझा है, इस्तलिये उसे उसमें राग उत्पन्न होता नहीं । 
समस्त शरीरका ऊपर नीचेका बल कमरके ऊपर ही रहता है | जिसकी कमर टूट गई है, 
उसका सब्र बढ नष्ट हो गया है। विषय आदि जीवकी तृष्णा है | ससाररूपी शरीरका बल इस 
विषय आदिरूप कमरके ऊपर ही रक्‍्खा हुआ है। ज्ञानी-पुरुषके बोधके छगनेसे विषय आदिरूप कमरका 
भग हो जाता है, अर्थात्‌ विषय आदिकी तुच्छता माछ्म होने छगती है; और उस प्रकारसे संसारका 
बल घटता है, अर्थात्‌ ज्ञानी-पुरुषके बोधमें ऐसी सामथ्य॑ है । 
महावीरस्वामीको रूंगम नामके देवताने बहुत ही ऐसे ऐसे परीषह दिये कि जिनमें प्राण-त्याग होते 
हुए भी देर न लगे । वहाँ कैसी अद्भुत समता रक्खी ) उस समय उन्होंने विचार किया कि जिसके 
दर्शन करनेसे कल्याण होता हो, नाम स्मरण करनेसे कल्याण होता हो, उसीके समागमर्मे आकर इस 
जीवको अनन्त संसारकी इद्धिका कारण होता है ] ऐसी अनुकंपा आनेसे आँखमें ऑसू आ गये | कैसी 
अच्भुत समता है ! दूसरेकी दया किस तरह अंकुरित हो निकली थी | उस समय मोहराजने यदि जरा 
है धक्का छगाया होता तो तुरत ही तीथकरपना संभव न रहता; और कुछ नहीं तो देवता तो 
भाग ही जाता | जिसने मोहर्नायके मलका मूछसे नाश कर [दया ह, अर्थात्‌ मोहको जीत छिया है, 
वह मोह कैसे कर सकता है ? 
ओऔमहास्वीरस्वामीके पास गोशाछाने आकर दो साधुओंको जछा डाछा, उस समय उन्होंने यदि 
जरा भी सामर्थ्यपूक साधुओंकी रक्षा की होती, तो उन्हें तीर्थकरपनेको फिरसे करना पड़ता । परल्तु 
हे ह जे यह मेरा शिष्य है ” ऐसी भावना ही नहीं है, उसे वैसा कुछ भी करना नहीं पड़ता। 
हर का हे हे । मे शरीरके रक्षणका दातार नहीं, केवछ भाव-उपदेशका ही दातार हैँ । 
तो मुझे गोशाछाको भी रक्षा करनी चाहिये, अथवा समस्त जगतकी ही रक्षा 
करनी उचित है! | अर्थात्‌ तीर्थंकर ऐसा ममत्व करते ही नहों । 
जीव 0 5 720 न 028 है। 30008 ५ मतानुसार इस कालमें एकावतारी 
लंबा जे भोका हो ताज 7४ बा नहीं है, क्योंकि इसके पश्चात्‌ कुछ मोक्ष होनेमें अधिक देर छगती 
ताक रह जाता है, और जो रहता है वह फिर सहजमें ही दूर हो जाता 


है। ऐसे पुरुषकी दरशा-दइंत्तियॉ-कैसी होती हैं ? अनादिकी बहुतसी दत्तियाँ शान्त हुई रहती हैं; 


और इतनी ' 
हा गा शान्ति' हुई रहती है कि राग-द्रेष सब नाश होने योग्य हो जाते हैं-...उपशान्त 
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सदद्धत्तियोंके उत्पन्न होनेके लिये जो जो कारण-साधन---बताये होते हैं, उन्हें न करनेको 
ज्ञानी कमी कहते ही नहीं । जैसे रात्रिमं भोजन करना हिंसाका कारण मात्म होता है, 
इसलिये ज्ञानी कभी भी आज्ञा नहीं करते कि तू रात्रिमे भोजन कर । परन्तु जिस जिस अहंमावसे 
आचरण किया हो, -और रात्रिमोजनसे ही अथवा ५ इस अमुकसे ही मोक्ष होगी, अथवा इसमें 
ही मोक्ष है ' ऐसा दुराग्रहस मान्य किया हो, तो वैसे दुराम्रहको छुड़ानेके लिये ज्ञानी-पुरुष कहते ६ 
कि इसे छोड़ दे; ज्ञानी-पुरुषोंकी आज्ञासे वैसा ( रात्रिमोजन-त्याग आदि ) कर, ” और वैसा करेगा 
तो कल्याण हो जायगा । अनादि काछसे दिनमें और रातमें भोजन किया हे, परन्तु जीवको मोक्ष 
हुई नहीं ! 

इस कालमें आराधकताके कारण घटते जाते हैं, और विराधकताके लक्षण बढ़ते जाते हैं। 

केशीस्वामी बड़े थे, और पास्ननाथ स्वामीके शिष्य थे, तो भी उन्होने पॉच महात्रत 
स्वीकार किये थे । 

केशीस्वामी और गौतमस्वामी महाविचारवान थे, परन्तु केशीस्वामीने यह नहीं कहा कि : में 
दीक्षाम बड़ा हूँ, इसालिये तुम मेरेसे चारित्र ग्रहण करो ” | विचारवान और सरल जीवको, जिसे तुरत 
ही कल्याणयुक्त हो जाना है, इस ग्रंकारकी बातका आग्रह होता नहीं । 

कोई साधु जिसने अज्ञान-अवस्थापूर्वक्त आचार्यपनेसे उपदेश किया हो, और पौछेसे उसे 
ज्ञानी-पुरुषका समागम होनेपर, वह ज्ञानी-पुरुष यदि साधुको आज्ञा करे कि जिस स्थानमें तूने आचार्य- 
पनेसे उपदेश किया हो, वहाँ जाकर सबसे पीछे एक कोनेमें बैठकर सब छोगोंसे ऐसा कद कि मैंने 
अज्ञानमावसे उपदेश दिया है, इसलिये तुम छोग भूल खाना नहीं; ' तो साधुको उस तरह किये बिना 
>छुटकारा नहीं है | यदि वह साधु यह कहे कि “ मेरेसे ऐसा नहीं हो सकता, इसके बदले यदि 
आप कहो तो में पहाइ़के ऊपरसे गिर जाऊँ, अथवा अन्य जो कुछ कहो सो करूँ, परन्तु वहाँ तो में 
नहीं जा सकता “---तो ज्ञानी कहता है कि “कदाचित्‌ तू छाख बार भी पर्वतके ऊपरसे मिर जाय तो 
भी वह किसी कामका नहीं है | यहाँ तो यदि थेसा करेगा तो ही मोक्षकी प्राप्ति होगी | वैसा किये 
विना मोक्ष नहीं है | इसलिये यदि तू जाकर क्षमा माँगे तो ही तेरा कल्याण हो सकता है ? | 

गौतमस्वामी चीर ज्ञानके घारक थे | आनन्द श्रावक उनके पास गया । आनन्द श्रावकने कहा 
फफि ९ मुझे ज्ञान उत्पन्न हो गया है ' | उत्तरमें गौतमस्वामीने कद्दा कि “ नहीं, नहीं, इतना सब हो 
नहीं सकता; इसलिये तुम क्षमापना छो ” | उस समय आनन्द श्रावकने विचार किया ये मेरे गुरु हैं, 
संभव है, इस समय ये भूछ करते हों, तो भी “ आप भूछ करते हो ?, यह कद्दना योग्य नहीं | 
ये गुरु हैं, इसलिये इनसे शान्तिसे ही वोलना ठीक है | यह सोचकर आनन्द श्रावकने कहा कि 
महाराज | सद्भृतत्चनका  मिन्छामि दुककंड ” अथवा असद्भूतवचनका “ मिच्छामि दुक्कड ” ? गौतमने 
कहा कि असद्भूतवचनका ही “ मिच्छामि दुकड ” होता है। इसपर आनन्द श्रावकने कहा कि 
£ महाराज | में  मिच्छामि दुक्कडं ” लेने योग्य नहीं हूँ ” | इतनेमें गौतमस्वामी वहोंप्ति चले गये और 
उन्होंने जाकर महावीरखामीस पूँछा | यद्यपि गौतमस्वामी स्वयं उसका समाधान कर सकते थे, परल्तु 


गुरुके मौजूद रहते हुए वैसा करना ठीक नहीं, इस कारण उन्होंने महावरिस्थामकि पास जाकर यह 
२ 
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सब बात कह दी | महावीरस्वामीने कह कि *हे गौतम | हों, आनन्द जैसा समझता ह हे ह्दी ह; । 
और तुम्हारी भूल है, इसलिये तुम आनन्दके पास जाकर क्षमा मेंगो ' | गोतमस्वामी तयास्तु 
कहकर क्षमा मॉगनेके लिये चछ दिये | यदि गौतमत्त्वामीने मोह नामक महासुभटको पराभव न किया 
होता तो वे वहां जाते ही नहीं; और कदाचित्‌ ऐसा कहते कि * महाराज | आपके जो इतने सदर 
शिष्य हैं, उनकी मै चाकरी कर सकता हूं, पर वहों तो'में न जाऊँगा, | ते। वह बात स्वीकृत न 
होती । गौतमस्वामीने स्तरथ वहों जाकर क्षमा मेंगी | 
४ सास्खाबनसमकित ? जैर्थात्‌ वमन किया हुआ समक्रित---अथात्‌ जो परीक्षा हुई थी, उत्तर 

यदि आवरण आ जाय, तो भी मिध्यात्व और समकितकी कीमत उसे भिन्न भिन्न माइम होती है। 
जैसे छाछमेंसे पहिले- मक्खनको निकाल लेनेपर पीछेसे उसे छाछमें डालें, तो मक्खन और छाछ पहिठे 
'जैसे-एकमेक थे, वैसे 'एकमेक वे फिर नहीं होते; उसी तरह समकित मिध्यात्यकी साथ एकमेक होता 
नहीं । अथवा जिसे हीरामणिकी कीमत हो गई हो उसके सामने यदि बिललौरका टुकेड़ा आत्रे तो उसे 
हीरामणि साक्षात्‌ अनुभवर्म आती है-यह इधत भी यहाँ घटता हैं । 
: >  सहुरु, सद्देव और केबलीके प्ररूपित किये हुएं धमको सम्यक्व कहा है, परन्‍्तु सतदेव और 
केवली ये दोनों सदगुरुमें ग्ित हो जाते है | ' 

८ 7 मिर्मथ गुरु अर्थात्‌ पैसे 'रहित गुरु नहीं, परन्तु जिसका प्रयि-मेद हो गया है, ऐसे गुरु । 
"सदगुरुकी पहिचान होना व्यवहार्सें प्रन्यि-भेद होनेका उपाय है । जैसे-किमी मनुष्पने  विल्लौरका कोई 
टुकड़ा 'लेकर विचार किया “मेरे पास असछी मणि है, ऐसी कहीं भी मिलती नहीं | * बादमें उसने 
जब किसी चतुर आदमाके पास जाकर कहा कि ५ मेरी मणि असली"है,' तो उस चतुर आदमीने 
उससे 'भी वहुत बढ़िया बढ़िया अधिक अविक कीमतकी मणिया बताकर कहा कि देख इनमें कु 
फ्रक माछम देता हे £ वरात्र देखं। उस मनुष्यने जबाब दिया कि ५ हों इनमें फरक तो माद््म पड़ता 
'है १! इसके वाद उस चतुर पुरुपने झाड़-फल्नूम वताकर कहा कि “देख, तेरी जैसी मणियाँ तो हजारों 
मिलती हैं| ' सव ज्ञाड़ फन्‍नूस दिखानेके पश्चात्‌ ज्र उसे उस पुरुषने असली मणि बताई तो उसे उसकी 
ठीक ठोक कीमत माछम पड़ी, और उसने उस मणिको बिलकुछ नकछी समझकर फेंक दी | बादकें 
फिर, किसी दूसरे आदमीने मिलनेपर उससे कहा कि तनें जिस मणिको असली समझ रकखा है, वैसी 
भणियोँ तो बहुत मिल्ती हें । तो'इंस प्रकार आवरणसे वहम आ जानेसे जीव भूछ जाता है, परत 
२ उसे वह झूठा ही समझता है---जिस तरह असलीकी कौमत हुई हो उसी तरहसे समझता है---वहँ 
तुरत ही जायृतिमें आता है कि'असली बहुत होती नहीं । अर्थात्‌ आवरण तो होता ह, परन्तु पढिलेकी 
जी दान ३ जाती नहीं । इसी प्रकार विचारवान सदूगुरुका संयोग होनेपर तत्त्वअतीति 
मा आ जानेसे उसमें शंका 'हो ' जाती है.। यद्यपि तत्त- 
- से आवरण ओ जाता है | इसका नाम सास्वादनसम्यक्त्व हैः | 
सदगुरु और असदूगुरुम रात दिन जितना अन्तर है | । , 


'नहीं। कक हज या बीत व्यापारमें अविक नुकसान दो जानेसे कुछ भी द्रव्य वाकी बचा 
जेते भरनेका संभये-तजदीक आ पहुँचा, तो वह स्री बच्चोंका विचार करने छगा कि मेरे 
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पास कुछ भी तो डब्य नहीं है; फैन्तु यदि अभी इस बातकों कह दूँ तो छड़का छोटी उमरका है 
स्ससे उसझी देह छूट जाबेगी | सीने सामने ,देसा और पूँछा कि कुछ कहना चाहते हैं ? पुरुषने 
कदा ' क्या कहूँ ? ” सीने कहा कि जिससे भेरा और बच्चोका उदर-पोषण हो ऐसा कोई मांग बताइये, 
और कुछ कहिये ? उस समय उस पुरुषने सोच विचारकर कहा कि घरमें जवाहरातके सन्दूकमे कीमती 
नगक़ी एक डिविया 6॥ उसे, जब तुझे बहुत जरूरत पड़े, तो निकालकर मेरे भाइके पास जाकर 
विकया देना, उससे तुझे बहुतसा द्वब्य मिल जायगा। इतना कहकर वह पुरुष काढू-बर्मको प्राप्त 
हुआ। कुछ दिनों बाद ब्रिना पेसेफे उदर-पोषणके लिये पीडित हुआ बह छडका, अपने पिताके. 
कहे हुए उस जवाहरातके नगको लेकर अपने काका ( पिताके भा$ जोहरी ) के पास गया, और कहा 
कि काऊाजी मुझे इस नगको बेचना है, उसका जो पसा आते उसे मुझे दे दो | उस जीहरी भाईने पूँछा, 
८6 इस नगझो बेचकर तुझे क्या करना है *? लड़केने उत्तर दिया कि € उदर भरनेके लिये पैसेकी 
जख्रत है।। ” इसपर उस जोहरीने कहा “ यदि सा-पचास रुपये चाहिये तो तू ले ले, रोज मेरी 
टुकानपर आ, और खर्च लेता रह | इस समय इस नगको रहने दे |.” उस लडकेने उस जीहरी 
काऊाकी बातको कबूछ कर लिया, और उस जब्राहरातकों वापिस छे गया | तत्पश्चात्‌ वह छड़का सेज 
जोहरीकी दुकानपर जाने छगा, और धीरे बीरे जौहरीके समागमसे हीरा, पन्ना, माणिक, नोठम सबकी 
परीक्षा करना सीख गया, और उसे उन सब्रकी कीमत माद्म हो गई | अब उस जोहरीने कहाँ “ तू जो 
पहिले अपने जबाहरातकोी बेचने छाया था उसे छा, उसे अब चेच देंगे।? इसपर छड़केने' धरसे 
अपनी जवाहरातकी डिब्रिया छाकर देखी तो वह नग नकली माछूम दिया, इससे उसने ,उसे 
तुरत ही फेंक दिया 4 जब उस जौहरीने उसके फेक देनेका कारण पूँछा, तो छड़केने जवाब दिया कि 
वह तो व्िछकुल नकली था, इसलिये फेक दिया है । रे 
« देखो, उस ज़ीहरीने, यदि उसे पदढ्दिले ही नकडी बताया होता तो वह छड़का मानता नहीं, 
परन्तु जिस समय अपने आपको बस्तुकी कीमत माठ्म हो गई और नकछीको नकलीरूपसे समझ 
लिया, उर्स समय जाहरीफ़ो कहना भी पड़ा नहीं कि यह नकछी है। इसी तरह अपने आपको 


'सदगरुकी परीक्षा हो जानेपर यदि असदगुरुको असत्‌ जान लिया तो जीत्र असदगुरुको छोड़कर 
सदगुरुके चरणमें जा-पड़ता हे; अर्थात्‌ अपने आपमे कीमत करनेकी शक्ति आनी चाहिये | 


गुरुके पाल हर रोज जाकर यह जीव एकेन्द्रिय आदि जीवोंके संत्रधमें अनेक प्रकारकी शकायें 
और कल्पनायें करके पूँछा करता है, परन्तु किसी दिन भी युद्ध पूँछता नहीं कि एकेन्द्रियसे छगाकर 


पंचेन्द्रियको जाननेका परमार्थ क्या है * एकेन्द्रिय आदि जीवोंसब्रघी कल्पनाअंसे कुछ मिथ्यात्वरूपी 
ग्रंथीका छेदन होता नहीं । एकेन्दरिय आदि जीबरोंका स्वरूप जाननेक़ा हेतु तो दयाका पाछन करना 


है। मात्र प्रश्न करनेक्रे -लिये वैसी-बातें करनेका कोई फछ नहीं | वास्तविकरूपसे तो समाकित प्राप्त 
करना ही उस सबत्रका फल है | इसलिये-गुरुके पास जाकर व्यथके प्रश्न करुनेकी नेकी अपेक्षा गुरुको कहना 
चाहिये कि आज एकेन्द्रिय आदिकी वात आज जान डी है; अब उस बातको आप कछके दिन न करें 
किन्तु समकितकी व्यवस्था करें--इस तरह कड़े तो किसी दिन निस्तारा हो सकता है.। परन्तु रोज्ध 
रोज एकेन्निय आदिकी-माथापन्नी करे तो, इस, ज़ीवका-कल्याण-कृच होगा £-:.. - 
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समुद्र खाया है । एकदम तो उसका खारापन दूर होता नहीं। उसके दूर करनेका उपाय यह ह्वै 
कि उस समुद्रमेसे एक एक जलका प्रवाद्द लेकर उस ग्रवाहमें, जिससे उस पानीका खारापन दूर हो 
और उसमें मिठास आ जाय ऐसा खार डाडना चाहिए | उस पार्नाके सुखानेके दो उपाय हैं --एक तो 
सूर्यका ताप और दूसरी ज़मीन । इसलिये प्रथम जमीन तैय्यार करना चाहिये और बाद नाडियोंद्वारा 
पानी छे जाना चाहिये और पीछेसे खार डालना चाहिए, जिससे उसका खारापन दूर हो जायगा। इसी 
तरह मिथ्यात्वरूपी समुद्र है, उसमें कदाग्रह आदिरूप खारापन है, इसलिये कुलधर्मरूपी ग्रवाहको 
थोग्यतारूप जमीनमें छे जाकर उसमें सद्बेधरूपी खार डाछाना चाहिये--इससे सत्पुरुषरूपी तापसे 
खारापन दूर होगा। 

+ दुर्वेल देहने मास उपवासी, जो छे मायारंग रे, 
तो पण गर्भ अनंता लेशे, बोले बीज अंग रे। 

+- जितनी भ्रान्ति अविक उतना ही अधिक मिथ्यात्व | सबसे बड़ा रोग मिथध्यात्व । 

जब जब तपश्चया करना तब तब उसे स्च्छंइसे न करना, अहंकारसे न करना 
लोगोंके लिये न करना । जीवको जो कुछ करना है, उसे स्वच्छंदसे न करना चाहिये। 
4 में होशियार हूँ ” यह जो मान रखना, वह किस भवके लिये ? "में होशियार नहीं, इस तरह जिसने 
समझ लिया वह 'मोक्षमें गया है | सबसे मुख्य विद्न स्वच्छद है | जिसके दुराग्रहका छेदन हो गया है, 
वह छोगोंको भी प्रिय होता है--कदाग्रह छोड़ दिया हो तो दूसरे छोगोंको मी प्रिय होता है। 
इसलिये कदाग्रहके छोड़ देनेसे सव फ मिलना सेभव है | 

गौतमस्वामीने महावीरस्वामीसे वेदसर्वंधी प्रश्न एूँछे। उन प्रइनोंका, जिसने सब दोषोंका 
क्षय कर दिया है ऐसे उन महावीरस्वामीने वेदके दृश्यत देकर समाधान ( सिद्ध ) कर बताया | 

दूसरेको उच्च गुणोंमें चढ़ाना चाहिये, किन्तु किसीकी निन्‍्दा करनी नहीं। किसीको स्वच्छद- 
तासे कुछ भी कहना नहीं | कुछ कहने योग्य हो तो अहंकारराहित भावसे ही कहना चाहिये | 
परमार्थ इश्टिसि यदि राग-द्वेप घट गये हों तो ही फलदायक है, क्‍योंकि व्यवहारसे तो भोले जीवोंके 
भी राग-द्ेप घंटे हुए रहते हैं; परन्तु परमार्थसे रागद्ेष मड पड़ गये हो तो वह कल्याणका कारण है | 

महान्‌ पुरुषोंकी इश्टिसे देखनेसे सब दर्शन एकसे हैं | जैन दर्शनमें बीसछाख जीव मतमतातरमें 
पड़े हुए हैं ! ज्ञानीकी इष्टिसे भेदामेद होता नहीं । 

मिस जीवको अनताजुबंधीका उदय है, उसे सच्चे पुरुषकी बात भी रुचिकर होती नहीं, अथवा 
सच्चे पुरुषकी बात भी छुनना उसे अच्छा छुगता नहीं । 

मिध्यालकी जो ग्रन्थि है, उसकी सात ग्रक्ृतियाँ हैं | मान आबे तो सातों साथ साथ आती हैं; 
उसमें अनतानुवधीकी चार प्रकृतियों चक्रवर्ताके समान हैं | वे किसी भी तरह प्रन्थिमेंसे निकलने देती 
नहीं । मिध्यात्व रखवाला ( रक्षपाल ) है | समस्त जगत्‌ उसकी सेवा चाकरी करता है | 


हि ० दुबे देह हे, बोर एक एक मावका अावात बा पा आग पक आल देह है, और एक एक मासका उपवास करता है तरंगर्मे 
परन्तु यदि अ माया है, तो भी अनत 
गम धारण करेगा ऐसा दूसरे अंगमें कहा गया है। हु तन 


+ यह मूलपाठमें केवछ इतना ही है--जेटली आन्ति बधारे तेटले बधारे | --अनुवादक 
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प्रश्न:---उदयकर्म किसे कहते हैं ? 
उत्तर:--ऐस्र्यपद प्राप्त होते समय उसे धक्का मारकर पीछे निकाल वाहर करे, कि “ यह मुझे 
चाहिये नहीं; मुझे इसका करना क्या है ?” कोई राजा यदि प्रधानपद दे तो भी स्वयं उसके लछेनेकी 
इच्छा करे नहीं | * इसका मुझे करना क्‍या है ? घरसंबंधी उपाधि हो तो वही बहुत है '-.इस तरह 
उस पदको मना कर दे । ऐश्वयंपदकी अनिच्छा होनेपर भी राजा फिर फिरसे देनेकी इच्छा करे, और 
इस कारण वह ऊपर आ ही पड़े, तो उसे विचार होता है कि ८ देख, यदि तेरा प्रधानपद होगा तो 
बहुतसे जीत्रोंकी ठया पलेगी, हिंसा कम होगी, पुस्तक-शालाये खुलेंगी, पुस्तकें छपाई जावेंगी '--इस 
त्तरह धर्मके बहुतसे कारणोंको समझकर चेराग्य भात्रनासे वेदन करना, उसे उदय कहा जाता है। 
इच्छार्सीहित तो भोग करे, और उसे उदय बतावे तो वह शिथिलता और संसारमें भटकनेका ही कारण 
होता है | 
बहुतसे जीव मोह-गर्भित वैराग्यसे और वहुतसे दुःख-गमित वैराग्यसे दीक्षा छे छेते हैं। दीक्षा 
लेनेसे अच्छे अच्छे नगर और गाँवोंमें फिरनेको मिलेगा | दीक्षा लेनेके पश्चात्‌ अच्छे अच्छे पदार्थ खानेको 
मिलेंगे | बस मुश्किल एक इतनी ही है कि गरमीमें नंगे पैरों चलना पडेगा, किन्तु इस तरह तो 
साधारण किसान अथवा पटेल लोग भी गरमीमे नंगे पेरो चलते हैं, तो फिर उनकी तरह यह भी 
आसारनासे ही हो जायगा। परन्तु और किसी दूसरी तरहका दु.ख नहीं है, और कल्याण ही है *-... 
ऐसी भावनासे दीक्षा लेनेका जो वैराग्य हैं घह मोह-गर्भित वैराग्य है। पूनमके दिन बहुतसे छोग डाकोर 
जाते हैं, परन्तु कोई यह विचार करता नहीं कि इससे अपना कनन्‍्याण क्‍या होता है £ पूनमके दिन 
रणछोरजीके दशंन करनेके लिये उनके वाप दादे जाते थे, इसलिए उनके लड़के बच्चे भी जाते हैं |, 
परतु उसके हेतुका विचार करते नहीं। यह भी मोह-गार्भित वैराग्यका भेद है । 
जो सासारिक दुःखसे संसार-त्याग करता है, उसे दु.ख-गभित वैराग्य समझना चाहिये । 
जहां जाओ वह कल्याणकी ही इृद्धि हो, ऐसी दृढ़ बाद्धे करनी चाहिये | कुछ-गच्छके आग्रहको 
छुड़ाना, यही सत्संगके माहात्यके सुननेका प्रमाण है | मतमतातर आदि, घधर्मके बड़े बड़े अनंतानुवंधी 
पर्वतके फाटककी तरह कभी मिलते ही नहीं | कदाग्रह करना नहीं और जो कदाग्रह करता 
हो तो उसे धीरजसे समझाकर छुड़ा देना, तो ही समझनेका फल है | अनंतानुबंधी मान, कल्याण होनेमें 
बीचर्म स्तंमरूप कहा गया है। जहाँ जहाँ गुणी मनुष्य हो, वहों वहों विचारवान जीव उसका संग 
फरनेके लिये कहता है| अज्ञानीके लक्षण लौकिक भावके होते हैं | जहाँ जहाँ दुराग्रह हो, उस उस 
जगहसे छूठना चाहिये । * इसकी मुझे आवश्यकता नहीं, ” यही समझना चाहिये। 


(9) रालज, भाद्रपद सुदी ६ शनि. १९५७२ 
प्रमादसे योग उत्पन्न होता है । अज्ञानीको प्रमाद छे | योगसे अज्ञान उत्पन्न होता हो, तो वह 
ज्ञानीमें भी संभव है, इसलिये ज्ञानीको योग होता है, परन्तु प्रमाद होता नहीं । 
८ स्वभावमें रहना और विभावसे छूटना, ” यही मुख्य वात समझनेकी है। वाल-जीवोंके 
समझनेके लिये ज्ञानी-पुरुषोंने सिद्धान्तोंके बड़े भागका वर्णन किया है । 


१४८ श्रीमद्‌ राजचन्द्र [ ६४३० 
8 2 0 पे पीने मिल कप नम नल वर कलम तनमन न डिपो पन्‍ फ फरमा तप कक लक कक तक | 
किसीके ऊपर रोप करना नहीं, तथा किसीके ऊपर ग्रसर्न॑-“होना नहीं । ऐसा करनेसे एक 
स्िप्पको दो घडीमें केवठल्ान प्रगठः होनेका शासत्रमें वर्णन आता है «.* | "पड 
>, “जितना रोग होता है, उत्तनी ही उसकी दूवा करनी पड़ती: है । जीवको समझना हो तो संहज़ 
ही विचार प्रगठ हो जाय, परन्तु मिध्यात्वरूपी महान्‌ रोग मौजूद है, इसलिये समझनेमें वहुत काछ व्यत्तीत 
होना चाहिये | जाद्यमं जो सोलह रोग कहे हैं, वे सब इस जीवको.मीजूद हैं; ऐसा समझना चाहिसे | 
४ जो साधन बताये हैं, वे सबेथा सुलभ हैं । स्वच्छंदसे, . अहंकारसे, लोक-लाजसे, कुलधर्मके 
रक्षणके लिये तपइ्चर्या करनी नहीं--आत्मार्थक ढिये ही करनी | तपर्रचर्या बारह प्रकारकी कहीं है। 
आहार न छेना आदि ये बारह ग्रकार हैं | सत्साधन करनेके लिये जो कुछ वताया' हो उसे संत्पुरुषके 
आश्रयसें करना चाहिये | अपने आपसे प्रवृत्ति करना वही स्तच्छंद है, ऐसा कहा. है। संदगुर॒ुकी आज्ञाके' 
बिना झयासोन्‍्छृयास क्रियाके विना अन्य कुछ भी करना नहीं। & 
साधुको लघुअका भी गुरुसे पूँछठकर ही करनी चाहिये, ऐसी ज्ञानी-पुरुषोंकी थाज्ञा है आह 
6. स्न्‍न्‍्छदाचारसे, शिष्य बनाना हों तो साघु आज्ञा मॉँगता नहीं, अथवा उसकी कल्पना ही कर 
लेता है। परोपकार करनेमें मिथ्या कल्पना रहा करती हो; और : बैसे ही अनेक विकन्पोंद्वारो 'जो 
खच्छंड छोड़े, नहीं वह अज्ञानी, आत्माको विन्न करता है | तथा वह इसी त्तरह सब वारतोंका । सेवर्न 
करता है, और परमार्थके रास्तेका उछंघन कर वाणी वोछता है | यही अपनी दोशियारी है, और उसे: 
ही स्वच्छ कहा गया है। “-. आम कर 
बाह्य ब्रतका अधिक डेनेसे मिध्यात्वका नाश कर देंगे--ऐसा जीव विचार करे,' तो यह संभव 
नहीं | क्योंकि जैसे एक भेंसा जो हजारों ज्वार-बाजरेके पूलेके पूले खा गया है, वह एक तिनकेसे डरता 
नहीं; उसी तरह मिध्यात्वरूपी मेंसा, जो पूछेरूपी अनतानुर्ववी कपायसे अनंतों चारित्र खा गया है, - 
वह तिनकेरूपी वाह्य अतसे कैसे डर सकता है * परन्तु जैसे मैसेको यदि किसी बंधनसे बॉध दें तो वह 
बशरमे हो जाता है, वेक्ष ही मिथ्यात्वरूपी भैंसेको आत्माके बछुरूपी बंधनसे बाँध देनेसे वह वश् हो 
जाता है, अर्थात्‌ जत्र आत्माका बल बढ़ता तो मिध्यात्व घटता है | ्््ि 
अनादिकालके अज्ञानके कारण जितना काल व्यतीत हुआ, उतना काल मोक्ष होनेके लिये चाहिये 
नहीं | कारण कि पुरुषार्थवा बल कर्मीकी अपेक्षा अधिक है । कितने ही जीव दो घड़ीमे कल्याण 


कर गये हैं । सम्पग्दडि किसी भी तरह हो आत्मांको ऊँचे छे जाता है---अर्थात्‌ सम्यक्त्व आनेपर ' 
जीवकी दृष्टि बदल जाती है | ह ह 


4 


मिथ्यादष्टि, समकितीके अनुसार ही जप तप आदि करता है, ऐसा होनेपर भी मिध्यादष्टिके 
जप्र तप आदि मोक्षके कारणभूत होते नहीं, संसारके ही कारणभूत होते हैं | समकितीके हो जप तप 
आदि मोक्षके कारणभूत होते हैं | समकिती उन्हें दंभ रहित कंरता है, अपनी ओत्माकी ही निन्‍्दा 
करता है, और कम करनेके कारणोंसे पीछे हटता है | यह करनेसे उसके अहकार आदि स्वाभाविक- 
ख्पसे ही घट जाते हैं। अज्ञानीके समस्त जप तप आदि अहंकारकी बइद्धि करते हैं, और संसारके 
हेतु होते हैं। । पु 

जैनगास्रोम कहा है कि छब्वियों उत्पन्न होती हैं | जैन और वेददर्शन जन्मसे ही छड़ते 
आते, हैं, परन्तु इस बातको तो दोनों ही जने कबूल करते हैं, इसलिये यहः संभव है ) जब आत्मा 
साक्षी देतो है उसी समय आत्मा उछास-परिणाम आता है।' * 


६५३ ] उपदेश-छाया श्ज 


होम हवन आदि बहुतसे छोकिक रिवाजोंको प्रचलित देखकर तर्थिकरमग॒वानन- अपने 
समयमे दयाका बहुत ही सूक्ष्म रीतिसे वर्णन किया है । जनदर्शनके समान दयासवधी ; विचार कोई 
दर्शन अथवा सप्रदायवाले छोग नहीं कर सके | क्योंकि जैन छोग पंचेद्धियका घात तो करते ही 
नहीं, किन्तु उन्होंने एकेन्द्रिय आदिमें भी जीवके अस्तित्वको विशेष अतिविशेष दृढ़ करेके, दयाके 
मार्गका वर्णन किया है ) हब. 

इस कारण चार वेद अठारह पुराण आदिका जिसने वर्णन किया है, उसने अज्ञानसे, स्वच्छदसे, 
मिध्यात्वसे और सशयसे ही किया है, ऐसा कहा गया है | ये वचन बहुत,ही भारी, लिखे हैं | यहाँ 
बहुत अधिक विचार कर पीछेसे वर्णन किया है कि अन्य दर्शन-वेद आदि-के जो म्रन्थ हैं उन्हें यदि 
सम्यग्दृष्टि जीब्र बोंचे तो सम्यक्‌ प्रकारसे परिणमन करता है, और -जिनमगवानके अथवा चाहे जिस 
तरहके ग्रन्थोंके यदि मिध्याद्ृष्टि बोचे करे तो वह मिध्यात्वरूपसे परिणमन करता है । 

जीवको ज्ञानी-पुरुषके समीप उनके अपूर्च वचनोंके सुननेसे अपूर्ब उलछास-परिणाम आता है, 
पर्तु बादमें प्रमादी हो जानेसे अपूर्व उलास आता नहीं । जिस तरह हमे यदि अग्निकी सिगड़ीके पांस बैठे 
हों तो ठड लगता नहीं, और सिगडसे दूर चछे जानेपर फिर ठड छगेने लगती है, उसी तरह 
ज्ञानी-पुरुषके समीप उनके अपूर्व बचनेंके श्रवण करनेसे प्रमाद आदि नष्ट हो जाते हैं, और उल्लास- 
परिणाम आता है, परन्तु पीछेसे फिर प्रमाद आदि उत्पन्न हो जाते हैं | यदि पूर्वके सस्कारसे वे वचन अतप॑ै- 
रिणामको प्राप्त करें तो दिन प्रतिदिन उछास-परिणाम बढता ही जाय; और यथार्थ रीतिसे भान हो | 
अज्ञानके दूर होनेपर समस्त भूल दूर हो जाती है--स्वरूप जागृतिमान होता है। बाहरसे बचनोके 
सुननेसे अन्तर्परिणाम होता नहीं, तो फिर जिस तरद्द सिगर्ड़ासे दूर चले जानेपर फिर ठड छूगने छगती 
है, उसी तरह उसका दोष घटता नहीं -। 

केशीस्वामीने परदेशी राजाकों बोध देते समय जो उसे “जड़ जैसा ” मूर्ख जैसा ” कहा था, 
उसका कारण परदेशी राजामें पुरुषाथ जागृत करनेका था। जडता-मूढुता-के दूर करनेके लिये ही 
यह उपदेश दिय् है। ज्ञानीके बचन अपूर्तव परमार्थतों छोडकर दूसरे किसी कारणसे होते नहीं । 
बाल-जीव ऐसी बातें किया करते हैं कि छलदम्रस्थभावसे ही केशीस्वामीने परदेशी राजाके ग्रति वैसे 
चचन कहे थे, परन्तु यह वात नहीं । उनकी वाणी परमार्थके कारण ही निकली थी। 

जड़ पदार्थको लेने-रखनेमें उन्मादसे प्रवृत्ति करे तो उसे असयम कहा है | उसका कारण 
यह है कि जल्दवाजीसे लेने-रखनेमें आत्माका उपयोग चूककर तादात्म्यमाव हो जाता है। इस कारण 
उपयोगके चूक जानेको असयम कहा है। 

अहंकारसे आचार्यमाव धारण कर दंभ रक्‍्खे और उपदेग दे तो पाप छगता है। आत्मव्गत्ति 
रखनेके लिये ही उपयोग रखना चाहिये |. - 

श्रीआचाराग सूत्रम कहा है कि “जो आख्रवरा हैं वे परित्नता हैं” और जो ५ परिस्रवा है 
वे आखस्त्रा हैं।” जो आम्तत्र है, वह ज्ञानीको मोक्षका हेतु होता है, और जो सत्र है वह सवर 
होनेपर भी अज्ञानीकों वंधका हेतु होता है--ऐसा स्पष्टरूपसे कहा है। उसका कारण ज्ञानोमें 
उपयोगकी जागृति करना है, और वह अज्ञानीमें है नहीं । 


१८ श्रीमद्‌ राजचन्द्र [ ६४३ 


पक यम ले हनन न कर 

उपयोग दो प्रकारके कहे हैं;:---१ द्वब्य उपयोग, २ भाव उपयोग: 

जैसी सामर्थ्य सिद्धभगवानकी है, वैसी सब जीबोंको हो सकती है | केवछ अज्ञानके कारण ही 
वह ध्यानमें आती नहीं। जो विचारबान जीव हो उसे तो नित्य ही तत्संत्रंवी विचार करना चाहिये | 

जीत्र ऐसा समझता है कि मे जो क्रिया करता हूँ इससे मोक्ष है। क्रिया करना ही श्रष्ठ बात 
है, परन्तु उसे वह छोक-संज्ञासे करे तो उसका फछ मिलता नहीं । 

जैसे किसी आदमीके हाथमें चितामणि रत्न आ गया हो, किन्तु याद उसे उसकी खबर न हो 
तो वह निष्फल ही चछा जाता है, और यदि खबर हो तो ही उसका फल मिलता है । इसी तरह 
यदि जीवको ज्ञानाकी सची सच्ची खबर पड़े तो ही उसका फल है । 

जीवकी अनादिकाठसे भूल चली आती है. | उसे समझनेके लिये जीवकी जो मूछ-मिथ्याल-है, 
उसका मूलसे ही छेदन करना चाहिये । यदि उसका मूलसे छेदन किया जाय तो वह फिर अंकुरित 
होती नहीं, अन्यथा वह फिरसे अकुरित हो जाती है। जिस तरह पृथ्बीमें यदि चक्षकी जड़ वाकी रह गई 
हो ते। इक्ष फिससे उग आता है | इसलिये जीवकी वास्तविक भूल कया है, उसका विचार विचार कर 
उससे मुक्त होना चाहिये । मुझे किस कारणसे बंधन होता है ” ः * वह किस तरह दूर हो सकता 
है ?? यह विचार पहले करना चाहिये | 

रात्रि-मोजन करनेसे आल्स-प्रमाद उत्पन्न होता है, जागृति होती नहीं, विचार आता नहीं, 
इत्यादि अनेक प्रकारके दोष रात्रि-भोजनसे पैदा होते हैं । मैथुन करनेके पश्चात्‌ भी बहुतसे दोष 
उत्पन्न होते हैं । 

कोई हरियाली विनारता हो तो वह हमसे देखा जा सकता नहीं | तथा आत्मा उज्बछता प्राप्त 
करे तो वहुत ही अनुकंपा चुद्धि रहती है । 

ज्ञानर्में सीधा ही भासित होता है, उल्टा भाष्तित नहीं होता । ज्ञानी मोहको प्रवेश करने देता 
नहीं । उसके जागृत उपयोग होता है | ज्ञानीक जिस तरहका परिणाम हो वैसा ही ज्ञानीको कार्य 
होता है । तथा जिस तरह अज्ञानीका परिणाम हो, वैसा ही अज्ञानीका कार्य होता है। ज्ञानीका 
चढतना सीधा, वोडना सीधा और सब कुछ सीधा ही होता है । अज्ञानीका सब कुछ उल्टा ही होता 
है; वर्त्तनके त्रिकल्प होते है | 

मोक्षका उपाय है | ओघ-भावसे खबर होगी, विचारभावसे प्रतीति आवेगी | 

अज्ञानी खये दरिद्री है। ज्ञानीकी आज्ञासे काम क्राध आदि घटते हैं | ज्ञानी उसका वैद है। 
ज्ञानीके हाथसे चारित्र ग्राप्त हो तो मोक्ष हो जाय । ज्ञानी जो जो ब्रत दे वे सव ठेठ अन्ततक छे 
जाकर पार उतारनेवाले हैं | समकित आनेके पश्चात्‌ आत्मा समाधिको प्राप्त करेगी, क्योंकि अब वह 
सच्ची हो गई है । 

(५) भाद्रपद सुद्दी ९, १९०२ 
प्रभन:--झ्ञानसे कर्मकी निर्जरा होती है, क्या यह ठकि है? 
उत्तर:---सार जाननेको ज्ञान कहते हैं और सार न जाननेको अज्ञान कहते हैं| हम किसी भी 


।पसे निदृत्त हों, अथत्रा कल्याणमें प्रद्नत्ति करें, वह ज्ञान है। परमार्थवी समझकर करना चाहिये । 
अहकाररहित, छोकसंज्ञारहित, आत्मामें प्रद्तत्ति करनेका नाम “निर्जरा' है | 


६४३ ] उपदेश-छाया १७ 


इस जबिकी साथ राग-द्वेष लगे हुए हैं | जीव यद्यपि अनतज्ञान-दर्शनसाहित है, परन्तु राग- 
द्ेषके कारण वह उससे रहित ही है, यह बात जीवके ध्यानमें आती नहीं । 

सिद्धको राग-द्वेप नहीं । जैसा सिद्धका स्रूप है, वैसा ही सब जीवोंका भी स्वरूप है | 
जीवको केवल अज्ञानके कारण यह ध्यानमें आता नहीं । उसके लिये विचारवानको सिद्धके स्वरूपका 
विचार करना चाहिये, जिससे अपना स्वरूप समझमें आ जाय । 

जैसे किसी मनुप्यके हाथमें चिंतामणि रत्न आया हो, और उसे उसकी ( पहिचान ) है तो 
उसे उस रतनके ग्राति बहुत ही प्रेम उत्पन्न होता है, परन्तु जिसे उसकी खबर ही नहीं, उसे उसके 
प्रति कुछ भी प्रेम उत्पन्न होता नहीं | 

इस जीवरकी अनादिकालकी जो भूल है, उसे दूर करना है । दूर करनेके लिये जीवकी बड़ीसे 
बड़ी भूल क्‍या है? उसका विचार करना चाहिये, और उसके मूछका छेदन करनेकी ओर छक्ष रखना 
चाहिये । जबतक मूल रहती है तबतक वह बढ़ती ही है | 

€ मुझे किस कारणसे बंधन होता है ” * और “ वह किससे दूर हो सकता है ” £ इसके जान- 
नेके लिये शासर रचे गये है, लोगोंमें पुजनेके लिये शासत्र नहीं रचे गये | 

इस जीवका स्वरूप क्या ह 

जबतक जीत्रका स्वरूप जाननेमें न आवे, तबतक अनन्त जन्म मरण करने पड़ते हैं | जीवकी 
क्या भूल है * वह अमीतक ध्यानमे आती नहीं 

जीवका छेश नष्ट होगा तो भूल दूर होगी । जिस दिन भूल दूर होगी उसी दिनसे साघुपना 
कहा जावेगा । यही वात श्रावकपनेके लिये समझनी चाहिये । 

कर्मकी वर्गणा जीवको दूध और पानीके सयोगकी तरह है | अम्निके संयोगसे जैसे पानीके 
जल जानेपर दूध वाकी रह जाता है, इसी तरह ज्ञानरूपी अग्निसे कर्मबर्गणा नष्ट हो जाती है | 

देहमें अहंभाव माना हुआ है, इस कारण जीवकी भूल दूर होती नहीं । जीव देहकी साथ 
एकमेक हो जानेसे ऐसा मानने लगता है कि * मैं बनिया हूँ, ' “ ब्राह्मण हूँ,” परन्तु शुद्ध विचारसे 
तो उसे ऐसा अनुभव होता है कि में शुद्ध स्वरूपमय हूँ ” । आत्माका नाम ठाम कुछ भी नहीं है--- 
जीव इस तरह विचार करे तो उसे कोई गाली बंगेरह दे, तो भी उससे उसे कुछ भी छगता नहीं । 


जहाँ जहाँ कहीं जीव ममत्व करता है वहाँ वहाँ उसकी ,भूल है । उसके दूर करनेके लिये ही 
शास्त्र रचे गये हैं | 


चाहे कोई भी मर गया हो उसका यदि विचार करे तो वह ॒वैराग्य है। जहाँ जहाँ ९ यह 
मेरा भाई वन्धु है ' इत्यादि भावना है, वहाँ वहाँ करम-बंधका कांरण है | इसी तरहकी भावना यदि 
साधु भी अपने चेलेके प्रति रक्ले तो उसका आचार्यपना नाश हो जाय । वह अद्वमता, निरहंकोरता 
करे तो ही आत्माका कल्याण हो सकता है । 

पॉच इन्द्रियाँ किस तरह वश होती ह * वस्तुओंके ऊपर तुच्छ भाव छानेसे । जैसे फ्लमें यदि 
सुर्गंध हो तो उससे मन सतुष्ट होता है, पर्तु वह सुगंध थोड़ी देर रहंकर नष्ट हो जाती है, और 
फूल कुम्हला जाता है, फिर मनको कुछ भी संतोष होता नहीं | (उसी तरह सब ॒पदार्थोमें तुच्छभांव 

३ 





श्थ श्रीमद्‌ राजचन्द्र के 


हल मिशन नरक अमन किम तक हक 25 कमल आम 
छानेसे इच्कियोंकी प्रियता होती नहीं, और उससे ऋमसे इन्द्रियाँ वशमें होती हैं । तथा पॉच इन्द्रियोमें 
भी जिह्दा इच्िथयके वश करनेसे बाकीकी चार इद्धियोँ सहज ही वश हो जाती हैं। तुच्छ आहार 
करना चाहिये | किसी रसवाले पदार्थकी ओर प्रेरित होना नहीं । वलिष्ठ आह्वार करना नहीं | 

जैसे किसी बर्चनमें खून, माँत, हड्डी, चमड़ा, वीये, मल, और मूत्न ये सात घातुएँ पड़ी हुई हों, 
और उसकी ओर कोई देखनेके लिये कहे तो उसके ऊपर अरुचि होती है, और थूँकातक भी नहीं 
जाता; उसी तरह ख्तरी-पुरुषके शरीरकी रचना है। परन्तु उसमें ऊपर ऊपरसे रमणीयता देखकर जीवको मोह 
होता है, और उसमें वह दृष्णापूर्वक प्रेरित ढवाता है । अज्ञानसे जीव भूछता है-ऐसा विचार कर, तुच्छ 
समझकर, पदार्थके ऊपर अरुचिमाव छाना चाहिये | इसी तरह हरेक वस्तुकी तुच्छता समझनी चाहिए। 
इस तरह समझकर मनका निरोध करना चाहिये | 

तीर्थकरने उपवास करनेकी आज्ञा की है, वह केवल इच्द्रियोंको वश करनेके लिये दी की है । 
अकेले उपवासके करनेसे इन्द्रियाँ वश द्वोतीं नहीं, परन्तु यदि उपयोग हो तो--विचारसाहित हो 
तो--बश होती हैं । जिस तरह लक्षरहित बाण व्यर्थ, ही चछा जाता है, उसी तरह उपयोगरहित 
उपवास आत्माथथके लिये होता नहीं | 

अपनेमें कोई गुण प्रगट हुआ हो, और उसके लिये यदि कोई अपनी स्तुति करे, और यदि 
उससे अपनी आत्मार्मे अहकार उत्पन्न हो तो वह पीछे हट जात्ती हैं| अपनी आत्माकी निन्‍्दा करे 
नहीं, अम्यतर दोष विचारे नहीं, तो जीव लोकिक भावमें चला जाता है; परन्तु यदि अपने 
दोषोंका निरीक्षण करे, अपनी आत्माकी निन्‍्दा करे, अहंभावसे रहित होकर विचार करे, तो सत्पुरुषके 
आश्रयसे आत्मछक्ष होता है। 

मर्गके पानेमें अनन्त अन्तराय हैं । उनमें फिर “मैंने यह किया ? * मैंने यह कैसा सुन्दर 
किया ” इस प्रकारका अभिमान होता है | ५ मैंने कुछ भी किया ही नहीं * यह दृष्टि रखनेसे हो वह 
अभिमान दूर होता है । 


गज लोकिक और अलौकिक इस तरह दो भाव होते हैं | ठौकिकसे संसार और अलौकिकसे मोक्ष 
| 

बाह्म इन्द्रियोंकी वश किया हो तो सत्पुरुषके आश्रयसे अतर्छकक्ष हो सकता है । इस कारण 
बाह्य इन्द्रियोंको वशमें करना श्रेष्ठ है | वाह्म इन्द्रियाँ वशमें हो जॉय, और सप्पुरुषका आश्रय न हो तो 
छौकिकभावर्म चले जानेकी सभावना रहती है | 

उपाय किये बिना कोई रोग मिटता नहीं । इसी तरह जीवको छोमरूपी जो रोग है, उसका 
उपाय किये बिना वह दूर होता नहीं | ऐसे दोपके दूर करनेके लिये जीव जरा भी डपाय करता 
नहीं । यदि उपाय करे तो वह दोष हालमें ही भाग जाय। कारणको खडा करो तो ही कार्य होता 
है । कारण बिना कार्य नहीं होता | 

सचे उपायको जीव खोजता नहीं | जीव ज्ञानी-पुरुषके बचनोंको श्रवण करे ते उसकी 


एवजमें प्रतीति होती नहीं | * मुझे छोम छोड़ना है, ऐसी बीजभूत भावना हो तो दोष दर होकर 
अनुऋरमसे & बीज-ज्ञान ? प्रगठ होता है। 


६४३ | उपदेश-छाया १९, 


प्रश्न---आत्मा एक है अथवा अनेक * 

उत्तर:--यदि आत्मा एक ही हो तो पूर्वमें जो रामचन्द्रजी मुक्त हो गये हैं, उससे सबकी मुक्ति 
हो जानी चाहिये | अर्थात्‌ एककी मुक्ति हुई हो तो सबकी मुक्ति हो जानी चाहिये, और तो फिर 
दूसरोंको सत्शात्र सहुरु आदि साथनोंकी भी आवश्यकता नहीं | 

प्रश्न.--मुक्ति होनेके पश्चात्‌, क्या जीव एकाकार हो जाता है १ 

उत्तर'--यदि मुक्त होनेके वाद जीव एकाकार हो जाता हो तो खानुभव आनन्दका अनुभव 
करे नहीं | कोई पुरुष यहा आकर वरैठा, और वह विदेह-पुक्त हो गया | वादमें दूसरा पुरुष यहां आकर 
बैठा, वह भी मुक्त हो गया। परन्तु इस तरह तीसरे चौथे सबके सत्र मुक्त हो नहीं जाते | आत्मा 
एक है, उसका आगय यह है कि सत्र आत्मायें वस्तुरूपसे तो समान हैं, परन्तु स्ततंत्र हैं, स्वानुमव 
करती हैं | इस कारण आत्मा भिन्न भिन्न हैं | “आत्मा एक है, इसलिये तुझे कोई दूसरी श्राति रखनेकी 
जरूरत नहीं | जगत्‌ कुछ चीज ही नहीं, ऐसे भ्रान्तिरहित भावसे वर्तन करनेसे मुक्ति है ”-. 
'ऐसा जो कहता है, उसे विचारना चाहिये कि तब तो एककी मुक्तिस जरूर सबकी मुक्ति हो 
जानी चाहिये । परन्तु ऐसा होता नहीं, इसलिये आत्मा मिन्न भिन्न हैं| जगतकी भ्राति दूर हो गई, 

“ इससे ऐसा समझना नहीं कि चन्द्र सूथ आदि ऊपरसे नीचे गिर पढ़ते हैं | इसका आशय यही 

है कि आत्माकी विपयसे भ्रान्ति दूर हो गई है | रूढ़िसे कोई कल्याण नहीं । आत्माके शुद्ध विचारको 
आप्त किये बिना कल्याण होता नहीं | 

माया-कपटसे झूठ वोलनेमें बहुत पाप हे | वह पाप दो प्रकारका है । मान और वन प्राप्त 
करनेके लिये झूठ बोले तो उसमें बहुत पाप हैं । आजीविकाके लिये झूठ बोछना पड़ा हो, और 
पश्चात्ताप करे तो उसे पह्लिलेकी अपेक्षा कुछ कम पाप छगता है | 

बाप स््रये पचास वरसका हो, और उसका बीस वरसका पुत्र मर जाय ते वह बाप उसके पास 
जो आभूषण होते हैं उन्हें निकाछ लेता है | पुत्रके देहान्त-क्षणमें जो वैराग्य था, वह स्मशान वैराग्य था ! 

भगवानने किसी भी पदार्थकों दूसरेको देनेकी मुनिको आज्ञा दी नहीं। देहको वर्मका साधन 
मानकर उसे निवाहनेके लिय जो कुछ आज्ञा दी है, उतनी ही आज्ञा दी है; वाकी दूसरेको कुछ भी 
देनेकी आज्ञा दी नहीं। आज्ना दी होती तो परिग्रहकी बृद्धि ही होती, और उससे अनुक्रमसे अन्न पा 
आदि छाकर कुटुम्ब्रका अथवा दूपरोंका पोषण करके, वह बडा दानवीर होता | इसालिये मुनिको विचार 
करना चाहिये कि तीर्थकरने जो कुछ रखनेकी आज्ञा दी है, वह केव॒छ तेरे अपने लिये ही है, और 
बह भी लौकिक दृष्टि छुड़ाकर सेयममे छगनेके लिये ही दी है । 

कोई मुनि गृहस्थके घरसे सुई छाया हो, और उसके खो जानेसे वह उसे वापिस न दे, तो 
उसे तीन उपतव्रास करने चाहिये-- ऐसी ज्ञानी-पुरुषोंकी आज्ञा है । उसका कारण यही है कि वह 
मुनि उपयोगजून्य रहा है | यदि इतना अधिक बोझा मुनिके सिरपर न रक्‍्खा जाता, तो उसका 
दूसरी बस्तुओंके भी छानेका मन होता, और वह कुछ समय बाद परिग्रहकी इद्धि करके मुनिपनेको ही 
गुमा बैठता | ज्ञानीने इस प्रकारके' जो कठिन मार्गका प्ररूपण किया है उसका यही कारण है कि वह 
जनिता है कि यह जीव विख्वासका पात्र नहीं है | कारण कि वह श्रान्तिवाढा है | यदि कुछ छूठ दी 


रह श्रीमद्‌ राजचन्द्र न 


है: मी नशिरक न जिम कक जज मा 
होगी तो काल्क्रमसे उस उस ग्रकारमें विशेष प्रवृत्ति होगी, यह जानकर ज्ञानीने सुई जैसी निर्जीब 
बस्तुके संब्ंध!में मी इस तरह आचरण करनेकी आज्ञा की है । छोककी इष्टमें तो यह बात साधारण है। 
परन्तु ज्ञानीकी इृछ्िमें उतनी छूट भी जड़मूछसे नाश कर सके, इतनी वड़ी माद्ठम होती है | 

ऋषभदेवजीके पास अद्टानवें पुत्र यह कहनेके अभिप्रायसे आये थे कि “हमें राज प्रदान करो | * 
वहाँ तो ऋपभदेवने उपदेश देकर अध्ननवेंके अद्वानवेको ही मूँड छिया । देखो महान्‌ पुरुषकी 
करुणा ! + 
केजीसखामी और गौतमस्वामी कैसे सरल थे ! दोनोंने ही एक मार्गको जाननेसे पॉच महात्रत 
ग्रहण किये थे । आलकछके समयरमें दोनों पक्षेका इकट्ठा होना हो तो वह न बने | आजकढके डूँढिया 
और तेप्पा, तथा हरेक जुदे जुढे संघाडोंका इकट्ठा होना हो तो वह न बने; उसमें कितना ही काल 
व्यतीत हो जाय | यद्यपि उसमें है कुछ भी नहीं, परन्तु असरछताके कारण वह सेभव ही नहीं | 

सत्पुरुण कुछ सत्‌ अनुष्ठानका त्याग कराते नहीं, परन्तु यद्वि उसका आग्रह हुआ होता है तो 
आग्रह दूर करानेके छिये उसका एक वार त्याग कराते हैं । आग्रह दूर होनेके बाद पीछ़ेस उसे वे 
ग्रहण करनेको कहते हैं | 

चक्रवर्ती राजा जैसे भी नग्न होकर चले गये है | कोई चक्रवर्ती राजा हो, उसने राज्यका द्याग 
कर दीक्षा ग्रहण की हो; और उसकी कुछ भूछ हो गई, और कोई ऐसी वात हो कि उस चन्रवर्तीके 
राज्य-कालका दासीका कोई पुत्र उस मूलको सुधार सकता हो, तो उसके पास जाकर, चक्रवर्तीको उसके 
कथनके ग्रहण करनेकी आज्ञा की गई है | यदि उसे उस दार्सीके पुत्रके पास जाते समय ऐसा हो कि 
* मे दासीके पुत्रके पास कैसे जाऊँ तो उसे भटक भट्ककर मरना है. । ऐसे कारणोंके उपस्थित होने- 
पर लोक-छाजको छोड़नेका ही उपदेश किया है, अर्थात्‌ जहाँ आत्माका ऊँचे छे जानेका कोई अवसर 
हो, वहां छोक-छाज नहीं मानी ग£ | परन्तु कोई मुनि विपय-इच्छासे वेश्याके घर जाय, और वहाँ 
जाकर उसे ऐसा हो कि ९ मुझे छोग देख छेगे तो मेरी निन्‍्दा होगी, इसलिये यहाँसे वापिस छौट चलना. 
चाहिये ? तो वहाँ छोक-छाज रखनेका विधान है | क्योंकि ऐसे स्थानमें छोक-छाजका भय खानेसे 
ब्रह्मचय रहता है, जो उपकारक है। 


हितकारी क्या है, उसे समझना चाहिये | आठमकी तकरारको तिथिके लिये करना नहीं, 
परत हरियालीके रक्षणके लिये ही तिथि पाठनी चाहिये | हरियालरीके' रक्षणके लिये आठम 
आदि तिथि कही गई हैं, कुछ तिथेके लिये आठम आदिको कहा नहीं | इसलिये आठम आदि 
तिथिके कदाग्रहको दूर करना चाहिये | जो कुछ कहा है वह कदाग्रहके करनेके छिये कहा नहीं । 
आत्माकी झुद्धिसे जितना करोगे उतना ही हितकारी है| जितना अश्जुद्धिसे करोंगे उतना ही अह्वितकारी 
है, इसडिये शुद्धतापू्वक सदव्न॒तका सेवन करना चाहिये । 


_ हमे तो त्राह्मण, वेष्णव, चाहे जो हो सत्र समान ही है | कोई जैन कंहा-जाता ही और 
मतस ग्रस्त हो तो वह अहितकारी है, मतरहित ही द्वितकारी है । ; 
सामायिक-शालत्रकारने विचार किया कि यदि कायाकों स्थिर रखनी होगी, तो पीछेसे विचार 
करेगा, नियम नहीं वॉधा हो तो दूसरे काममें पड़ जायगा, ऐसा समझकर उस ग्रकारका नियम बॉवा | 
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जैसा मनका परिणाम हो वैसा ही सामायिक होता है | मतका घोड़ा दौड़ता हो तो कर्मत्रंध होता 
है। मनका घोडा दौड़ता हो और सामायिक किया हो तो उसका फल कैसा हो * । 

कर्मबंधको थोडा थोड़ा छोडनेकी इच्छा करे तो छूठे | जैसे कोई कोठी भरी हो, और उससमेंसे 
कण कण करके निकाला जाय तो वह अंतमें खाढी हो जाती है | परन्तु इढ़ इच्छासे कर्मोकों छोडना 
ही सार्थक है | 

आवश्यक छह प्रकारके हैंः--सामायिक, चोवीसत्यो, वदना, प्रतिक्रण, कायोत्सर्ग और 
ग्रत्याह्यान | सामायिक अर्थात्‌ सावद्-योगकी निवदृत्ति 

वाचना ( बॉचना ), पएच्छना ( पूँछना ), परिवर्तना ( फ़िर फिरसे विचार करना ) और 
धर्मकथा ( धर्मविषयक कथा करनी ), ये चार द्वज्य हैं, और अनुप्रेक्षा ये भाव हैं | यदि अभनुप्रेक्षा 
न आवे तो पहिले चार द्रब्य हैं | 

अज्ञानी छोग * आजकल केवलकज्ञान नहीं है, मोक्ष नहीं है ” ऐसी हीन पुरुषार्थकी बातें करते 
हैं | ज्ञानीका वचन पुरुपार्थ प्रेरित करनेवाला होता हैं. । अज्ञानी शिथिरक है, इस कारण वह ऐसे हीन 
पुरुषपार्थक वचन कहता है । पचम कालकी, भवस्थितिकी अथवा आयुकी बातको मनर्मे छाना नहीं 
और इस तरहकी वाणी सुनना नहीं । 

कोई हीन-पुरुणार्थी वार्ते करे कि उपादान कारणकी क्‍या जरूरत हे £ पूर्वमें अशोच्याकेवलछी 
हो ही गये हैं | तो ऐसी वातोसे पुरुपार्थ-हीव न होना चाहिये । सत्संग और सत्‌ साधनके बिना कभी 
भी कल्याण होता नहीं | यदि अपने आपसे ही कल्याण होता हो, तो मिश्रमेंसे स्वये ही घड़ा उत्पन्न हो 
जाया करे | परन्तु लाखों वर्ष व्यतीत हो जायें फिर भी मिट्नीमंसे घड़ा स्रये उत्पन्न होता नहीं। उसी 
त्तरह उपादान कारणके विना कल्याण होता नहीं । शात्रका वचन है कि तीर्थकरका सयोग हुआ 
और फिर भी कल्याण नहीं हुआ, उसका कारण पुरुपार्थ-रहितपना ही है | पूर्वमें उन्हे ज्ञानीका 

संयोग हुआ था फिर भी पुरुषार्थके बिना जेंसे वह योग निष्फठ चछा गया, उसी तरह जो ज्ञानीका 

योग मिला है, और पुरुषाथ न करो तो यह योग भी निष्फठ ही चढछा जायगा | इसलिये पुरुपार्थ 
करना चाहिये, और तो ही कल्याण होगा | उपादान कारण श्रेष्ठ है | 

ऐसा निरचय करना चाहिये कि सत्पुरुषके कारण--नि्मित्तते---अनंत जीब पार हो गये हैं | 
कारणके बिना कोई जीव पार होता नहीं। अशोच्याकेबछीको आगे पीछे वैसा संयोग मिछा होगा | 
सत्संगके बिना समस्त जगत्‌ डूब ही गया है | 

मीरावाई महाभक्तिवान थी। 

सुदर आचरणवाले सुन्दर समागमसे समता आती है | समताके विचारके लिये दो घड़ी सामायिक 
करना कहा है| सामायिकरमें मनके मनोरथको उल्टा सीधा चिंतन करे तो कुछ भी फल न हो | सामायिकका 
मनके दौड़ते हुए घोडेको रोकनेके लिये प्ररूपण॑ किया है | एक पक्ष, संवत्सर्गके दिवससंत्रेधी चौथकी 
तिथिका आग्रह करता हें, ओर दूसरा पक्ष पॉँचमकी तिथिका आग्रह करता है। आग्रह करनेवाले 
दोनों ही मिध्याली हैं | ज्ञानी-पुरुषोंने तिथियोंकी मयादा आत्माके लिये ही की है । क्योंकि यदि कोई 
एक दिन निश्चित न किया होता तो आवश्यक विधियोंका नियम रहता नहीं | आत्मार्थक लिये तिथिकी 
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कल पल 
मर्यादाका छाम छेना चाहिये | बाकी तियि-बियिके भेदकोा छोड़ ही देना चाहिये। ऐसी कल्पना 
करना नहीं, ऐसी मंगजालमें पड़ना नहीं । 

आनन्दघनजीने कहा हैं;--- 

फूछ अनेकांत लोचन न देखे, 

फ्‌छ अनेकांत क्रिया करी वापढा, रडवडे चार गतिमांहि लेखें । 

अर्थात्‌ जिस क्रियाके करनेसे अनेक फल हों वह क्रिया मोक्षके लिये नहीं है। अनेक क्रिया- 
ऑंका फल मोक्ष ही होना चाहिये | आत्माके अंशोके प्रगठ होनेके लिये क्रियाओंका वर्णन किया 
गया है | यदि क्रियाओँका वह फल न हुआ हो तो वे सब क्रियाये ससारकी ही हेतु हैं। 

८ निंदामि, गरिहामि, अप्पाणं बोसिरामि ' ऐसा जो कहा है, उतका हेतु कपायकों विस्मरण 
करानंका है, परन्तु छोग तो बिचारे एकदम आत्माको ही विध्मरण कर देते हैं ! 

जीवको देवगतिकी, मोक्षके सुखकी, और अन्य उस तरहकी कामनाकी इच्छा न रखनी चाहिये। 

पंचमकालके गुरु कैसे होते हैं, उसका एक सेंन्यासीका दृशन्त:--- 

कोई सनन्‍्यासी अपने शिष्यके घर गया । ठंड बहुत पड़ रही थी । भोजन करने वेठनेके 
समय शिप्पने स्नान करनेके लिये कहा, तो गुरुने मनमे विचार किया कि ' ठंड वहुत पड रही ह्वै 
और इसमें स्नान करना पड़ेगा ?; यह विचार कर सन्‍्यासीने कहा कि ' मैंने तो ज्ञान-गंगाजल्मे स्नान कर 
लिया है? | शिष्प बुद्धिमान्‌ था, वह समझ गया और उसने ऐसा राध्ता पकडा जिससे गुरुको कुछ शिक्षा 
मिंछे | शिप्पने गुरुजीको भोजन करनलेके लिये मानपूर्वक बुछा कर उन्हें भोजन कराया । प्रसाद लेनेके 
बाद गुरु महाराज एक कमरेंगे सो गये | गुरुजीको जब प्यास छगी, तो उन्होंने शिप्पसे जछ मेँगा। 
इसपर शिष्पने तुरत ही जबाब दिया, “ महाराज, आप ज्ञान-गंगामेंसे ही जछ के छे। ” जब शिप्पने 
ऐसा कान रास्ता पकडा तो- गुरुने स्वीकार किया कि ' मेरे पास ज्ञान नहीं है | देहकी साताके लिये 
ही मैंने स्नान न करनेके छिये ऐसा कह दिया था ! ? 

मिथ्यादृष्टिके पूर्वके जप-तप अमीतक भी एक आक्महितार्थके लिये हुए नहीं ! 

आत्मा मुख्यरूपसे आत्मस्वभावसे आचरण करें, यह ' अध्याक्मज्ञान ! | मुख्यरूपसे जिसमें 
आत्माका वर्णन किया हो वह “ अध्यात्मगास्र ' | अक्षर (शब्द ) अध्यात्मीका मोक्ष होता नहीं। 
जो गुण अक्षरोंमें कहे गये हैं, वे गुण यदि आत्मामे रहें तो मोक्ष हो जाय। सत्पुरुंषो्मे भाव-अध्यात्म 
प्रगट रहता है | केवछ वाणीके सुननेके लिये ही जो वचनोको छुने, उसे शब्द-अध्यात्मी 
गा चाहिये । शब्द-अध्यात्ती छोग अच्यात्मकी बातें करते हैं और महा अनर्थकारक आचरण 
करते हैं | इस कारण उन जैसोंकों ज्ञान-दग्व कहना चाहिये | ऐसे अध्यात्मियोंकों झुष्क और अकज्ञानी 
समझना चाहिये । 
हु पा दोनेके पश्चात्‌ सचे अध्यात्मी शुष्क रीतिसे आचरण करते नहीं, 

हते हैं । आत्मामें सचे सचे गुणोंके उत्पन्न होनेके बाद मोक्ष होती 


बन दव्य-अध्यात्ती ज्ञानदाःघ बहुत हैं | द्न्य-अध्यात्मी केवल मंदिस्के कल्शकी शोभाके 
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मोह आदे विकार इस तरहके हैं कि जो सम्यग्दाशिको भी चडायमान कर टाल्ते हैं, इसाडिये तुम्हें 
तो ऐसा समझना चाहिये कि मोक्ष-मार्गके प्राप्त करनेम॑ वैसे अनेक विन्न हैं। आयु तो थोडी है, 
और कार्य महाभारत करना है| जिस प्रकार नाफा तो छोटी हो और बडा महासागर पार करना 
हो, उसी तरह आयु तो थोड़ी है ओर संताररूपी महासागर पार करना है | जो पुरुष प्रभुके नामपे 
पार हुए हूं, उन पुरु्षोफों धन्य है| अजन्नानी जीवकों खबर नहीं कि अमुक जगह गिरनेकी है, 
परन्तु वह ज्ञानियोद्वारा देखी हुई है | अज्ञानी-द्रज्य-अधष्याः्मी-कहते है कि मेरेमें कपाय नहीं है । 
सम्बन्दटि चैतन्य-संयोगसे ही है | 

फोई मुनि ग॒झामें ध्यान करनेके लिये जा रहे ये | बहों एक सिंह मिल गया | मुनिके हाथमें एक 
लऊड़ी थी। ' निहके सामने यदि लकड़ी उठाई जाय तो सिंह भाग जायगा,” इस प्रकार मनमें होनेपर 
मुनिझो विचार आया कि “ मे आमा अजर अमर हैं, देहसे प्रेम रखना योग्य नहीं | इसालिये हे जीव ! 
यहीं खड़ा रह | सिंहका जो भय हे वही अज्ञान है | देहमें मूच्छाफ़े कारण ही भय हे,” इस ग्रका- 
रकी भावना करते करते वे दो घईातऊ वहीं खड़े रहे, कि इतनेमें केच्रठज्ञान प्रगट हो गया । इसालिये 
विचार विचार दञमे बहुत्त ही अन्तर है | 

उपपोग जीते बिना होता नहीं | जड़ और चेत्तन्य इन दोनोमें परिणाम होता है । देहधारी 
जीव अध्यवसायकी प्रदृत्ति होती हे, सेफन्प-विकल्प उपस्थित होते ६, परन्तु निर्नेकल्पपना ज्ञानसे ही 
होता है | अध्यवसापका ज्ञानसे क्षय होता हे । यही ध्यानका हेतु हे | परन्तु उपयोग रहना चाहिये। 

वर्मष्यान और झुख्थ्यान उत्तम कहे जाते & | आते और रोद्रध्यान मिथ्या कहे जाते हैं | 
वाद्य उपाधि ही अध्यवसाय है। उत्तम लेश्या हो तो ध्यान कहा जाता है, और आत्मा सम्यक्‌ 
परिणाम प्राम करती हु । 

माणेफदासजी एफ वेदान्ती थे। उन्होंने मोक्षकी अपेक्षा सत्सगको ही अधिक यथार्थ माना है। 
उन्होने कहा ऐे --- 

निज छेटनसे ना मिले, हीरो वेकुंठ धाम | 
संतक्ृपासे पारये, सो हरि सबसे ठाम | 

कुगुरु आर अन्नानी पाखंडियोंका इस काठमें पार नहीं । 

बड़े बड़े बरघोडा चढ़ावे, और हव्य खर्च करे--बह सत्र ऐसा जानकर कि मेरा कल्याण 
होगा | ऐसा समझकर हजारों रुपये खर्च कर डाछता है। एक एक पैसेको झूठ वोछ बोलकर तो 
इकट्ठा करता है ओर एक ही साथ हजारों रुपये खर्च कर देता है | देखो, जीवका कितना अधिक 
अन्ान | कुछ विचार ही नहीं आता ! 

आत्माका जैसा स्वरूप है, उसके उसी स्वरूपको “ यथाख्यात चारित्र ” कहा है | भय अज्ञानसे 
है। सिंहका मय सिंहिनीको होता नहीं। नागका भय नागिनीको होता नहीं | इसका कारण यही है 
कि उनका अज्ञान दूर हो गया है । 

जबतक सम्यक्त्व ग्रगट न हो तबतक मिध्यात् है, और जब मिश्र गुणस्थानकका नाश हो 
जय तब सम्यक्त् कहा जाता है | समस्त अज्ञानी पहिले गुणस्थानकम हैं | 
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सब्शात्न-सद्गुरुके आश्रयसे जो संयम होता है, उसे “ सरागसंयम ” कहा जाता है। निद्ृचत्ति 
अनिवृत्तिस्थानकका अन्तर पड़े तो, सरागसंयममेंसे “ वीतरागसैयम ) पैदा होता है । उसे निदृत्ति 
अनिदृत्ति दोनों ही वरावर हैं । स्वच्छेदसे कल्पना होता * भ्रान्ति ” है। “यह तो इस तरह नहीं; 
इस-तरह होगा” इस प्रकारका माव ' शंका ? है। समझनेके लिये विचार करके पूँछनेको * आशेका ' 


कहते हैं | 


अपने आपसे जो समझमें न आबे, बह “आशंका मोहनीय है । सच्चा जान लिया हो और 
फिर भी सच्चा सचा भाव न आवे, वह भी * आशंका भोहनीय ? है| अपने आपसे जो समझमे न आवे 
उसे पूँछना चाहिये। मूछस्बरूप जाननेके पश्चात्‌ उत्तर विपयके संबंधमें यह किस तरह होगा, इस 
प्रकार जाननेके लिये जिसकी आकाक्षा हो उसका सम्यक्त्व नष्ट होता नहीं; अर्थात्‌ वह पतित होता 
नहा | मिथ्या भ्रान्तिका होना शंका है। मिथ्या प्रतीति अनतानुब्धीमे ही गरर्भित हो जाती है। नास- 
मझीसे दोषका देखना मिध्यात्व है | क्षयोपशम अर्थात्‌ क्षय और उपशम हो जाना । 


(६ ) राल्जका बाह्य प्रदेश, वड़के नीचे दोपरके दो वजे 


यदि ज्ञान-मार्मका आराधन करे तो रास्ते चछते हुए भी ज्ञान हो जाता है। समझमें आ 
जाय तो आत्मा सहजमें ही प्रगट हो जाय, नहीं तो जिन्दगी बीत जाय तो भी प्रगट न हो। 
केवल माहात्म्प समझना चाहिये । निष्काम बुद्धि और मक्ति चाहिये | अतःकरणकी शुद्धि हो तो ज्ञान 
स्वतः ही उत्पन्न हो जाता । यदि ज्ञानीका परिचय हो तो ज्ञानकी प्राप्ति होती है | यदि किसी 
जीवको योग्य देखे तो ज्ञानी उसे कहता है. कि समस्त कल्पना छोड़ देने जैसी ही हैं | ज्ञान के । 
ज्ञानाको जीव यदि ओघ-संज्ञासे पहिचाने तो यथाथे ज्ञान होता नहीं । 


जब ज्ञानीका त्याग--इढ़ त्याग--आबे अर्थात्‌ जैसा चाहिये वैसा यथार्थ त्याग करनेको 
ज्ञानी कहे, तो माया भुछा देती है, इसलिये वरावर जागृत रहना चाहिये; और मायाको दूर 


करते रहना चाहिये । ज्ञानीके त्याग--ज्ञानीके बताये हुए त्याग--के लिये कमर कसकर तैय्यार 
रहना चाहिये । 


हि जब सत्सेग हो तब माया दूर रहती है | और सत्संगका संयोग दूर हुआ कि वह फिर तैय्या- 
रकी तैय्यार खडी है | इसालिये वाह्य उपाधिको कम करना चाहिये | इससे विशेष सत्संग होता है । 
इस कारणसे बाह्य त्याग करना अओष्ठ है | 


ज्ञानीकी दु'ख नहीं। अज्ञानीको ही दुःख है। समाधि करनेके लिये सदाचरणका सेवन 
करना चाहिये | जो नकछो रग है वह तो नकली ही है| असली रग ही सदा रहता है । ज्ञानीके 
मिलनेके पश्चात्‌ देह छूट गई, अर्थात्‌ देह घारण करना नहीं रहता, ऐसा समझना चाहिये । ज्ञानीके 
वचन प्रथम तो कडुवे छुगते हैं, परन्तु पीछेसे माछ्म होता ह कि ज्ञानी-पुरुष संसारके अनन्त 


दुःखोंकी दूर करता है। जैसे औषघ कडवी तो होती है जो 
कर देती है | ड है, परन्तु वह दीधंकाढके रोगको दूर 
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त्यागके ऊपर हमेशा लक्ष रखना चाहिये।त्यागको शिश्विक नहीं रखना चाहिये। श्रायकको तीन 
मनोरथ चितवन करने चाहिये | सत्यमागंकी आरावना करनेके लिये मायासे दूर रहना चाहैये | त्याग 
करते ही जाना चाहिये। माया किस तरह भुला देती है, उसका एक दृषटान्त:--- 

एक संन्यासी कहा करता था ऊ़ि ९ मैं मायाको घुसनेतक भी न दूँगा, में नम्म होकर 
पिचरूंगा | मायाने कहा कि “मे तेरे आगे आगे चढेँगी | सन्‍्यासीने कहा कि मैं जगलमें अकेला 
विचरूँगा '| मायाने कहा 'में सामने आ जाऊँगी ! | इस तरह वह सन्यासी जेगरूमें रहता, और 'मुझे 
कंकड़ ओर रेत दोनों समान हैं” यह कहकर रेतपर सोया करता | एक दिन उसने मायासे पूँछा कि 
बोल अब तू कहाँ दे ? मायाने समझ लिया कि इसे गे बहुत चढ़ रहा है, इसल्यि उसने उत्तर दिया 
कि मेरे आनेकी जरूरत क्या है * में अपने बड़े पुत्र अहकारको तेरी खिदमतमें भेज ही चुकी हूँ । 

माया इस त्तरह ठगती € | इसलिये ज्ञानी कहते हँ कि : में सबसे न्यारा हैँ, सर्मथा त्यागी 
हो गया है, अबधूत हैँ, नम्न है, तपश्चयया करता हूै। मेरी वात अगम्य है| मेरी दमा बहुत ही श्रेष्ठ 
९। माया मुझे रोफ़ेगी नहीं ' ऐसी मात्र कल्पनासे मायाद्वारा ठगाये जाना नहीं चाहिये। 

स्वच्छ अहकार दे । जत्रतक राम-द्वेप दूर होते नहीं तबतक तपश्च्या करनेका फल ही क्‍या 
हैं ” “ जनकपिदेहीमें विदेहीपना हो नहीं सकता, यह केवल कल्पना है। संसारम विदेहीपना रहता 
नहीं,” ऐसा विचार नहीं करना चाहिये । अपनापन टूर हो जानेसे उस तरह रहा जा सकता है। 
जनकबिदेहीफी ठञमा उावित है । जन वसिष्ठजीने रामको उपदेश दिया, उस समय राम गुरुको राज्य 
अर्पंग करने ठगे, परल्तु गुरुने राज्य लिया ही नहीं। भिपष्य और गुरु ऐसे होने चाहिये । 

अज्ञान दूर करना है| उपदेशरस अपनापन दूर हटाना है | जिसका अज्ञान गया उसका दु'ख 
चला गया | 

ज्ञानी गृहस्थाबासमें वाह्य उपदेश ब्रत देते नहीं । जो गृहस्थावासमें हों ऐसे परमज्ञानी मार्ग 
चलाते नहीं, मार्ग चलानेकी रीतिसे मार्ग चछान नहीं, स्वय अबिरत रहकर ब्रत ग्रहण कराते नहीं, 
क्योंकि वसा करनेसे वहुतसे कारणोंमें प्रिशेध आना संभव है । 

सऊाम भक्तिसे ज्ञान होता नहीं | निष्फाम भक्तिसे ज्ञान होता है| ज्ञानीके उपदेशमें अद्भुतता 
है | वे अनिच्छाभावसे उपदेश देते हैं, स्पृद्ारहित होते हैँ | उपदेश ज्ञानका माहात्म्य है। माहात्यके 
कारण अनेक जीत्र बोव पाते हे | 

अज्ञानीका सकाम उपदेग होता हैं, जो ससारके फलका कारण हैं | जगतमें अज्ञानीका मार्ग 
अधिक है । ज्ञानीको मिध्याभाव क्षय हो गया है, अहंभाव दूर हो गया है । इसालिये उसके अमूल्य 
वचन निकलते हैं। वाल-जीवोंको ज्ञानी-अज्ञानीका पहिचान होती नहीं | 

आचार्यजीने जीत्रोंकी स्रभावसे प्रमादा जानकर, दो दो तीन तीन दिनके अन्तरसे नियम 
पालनेकी आज्ना की हैं | तिथियोंके लिये मिथ्याग्रह न रख उसे छोड़ना ही चाहिये । कदाग्रह 
छुड़नेके लिये तिथियां व्रनाई है, परन्तु उसके बदले उसी दिन कदाग्रह बढ़ता है । हाल्में बहुत 
वर्षाते पर्यूपणमें तिथियोंकी श्रान्ति चछा करती है। तिथियोंके नियमोंको लेकर तकरार करना 


मोक्ष जानेका रास्ता नहीं | कचित्‌ पॉचमका दिन न पाछा जाय, और कोई छठका दिन पाछे, 
१.६ 
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और आत्मामें कोमछता हो तो वह फलदायक होता है। जिससे वास्तवमें पाप छगता है, उसे रोकना 
अपने हाथमें पं यह अपनेसे वन सकने जैसा है; उसे जीत्र रोकता नहीं, ओर दूसरी तिथि आदिकी 
योंही फिक्र किया करता है | अनाविसि शब्द, रूप, रस, गंव और स्पर्शका मोह रहता आया है, 
उस मोहको दूर करना है। बड़ा पाप अज्ञानका है। मे 

जिसे अविरतिके पापकी चिता होती हो उससे वहों रहा ही कैसे जा सकता है ? 

स्य त्याग कर सकता नहीं और बहाना बनावे कि मुझे अन्तराय बहुत हैं। जत्र धर्मका प्रसंग 
आबे तो कहता है कि “उदय है” | * उदय उदय ? कहा करता है, परन्तु कुछ कुत्रेमें गिर पडता नहीं । 
गाड़ीमें वैठा ही, और गद्ढा आ जाबे तो सहजमें सैभलठकर चलता है | उस समय उदयको भूछ जाता 
है | अर्थात्‌ अपनी तो शिथिरुता हो, उसके बढले उदयका दोप निकाछता है। 

लोकिक और लोकोत्तर विचार जुदा जुदा होता है। उदयका दोप निकालना यह लोकिक 
विचार है। अनादि काछके कम तो दो घडीमें नाथ हो जाते है, इसलिये कर्मका दोप निकालना चाहिये 
नहीं; आत्माकी ही निन्‍दा करनी चाहिये | धर्म करनेकी बात आबे तो जीब पूर्व कर्मके दोपकी बातको 
आगे कर देता है। पुरुपार्थ करना ही श्रेष्ठ है | पुरुषार्थकों पहिले करना चाहिये | मिथ्यात्र, प्रमाद 
और अज्ञुभ योगका त्याग करना चाहिये | 

कर्मके दूर किये त्रिना कर्म दूर होनेवाले नहीं। इतनेके लिये ही ज्ञानियोने शास्रोक्नी रचना की 
है। भियिरू होनेके साधन नहीं बताये। परिणाम ऊँचे आने चाहिये | कमे उदयमे आवेगा, यह 
मनमें रहे तो कर्म उढयमें आता है। बाकी पुरुपा4 करे तो कर्म दूर हो जाय। जिससे उपकार हो 
वहा छक्ष रखना चाहिये । 

(७)चडवा,सत्रेरे ११ बजे भाद्रपद सुदी १० गुरु. १९७२ 

कर्म गिन गिनकर नाश किये नहीं जाते । ज्ञानी-पुरुप तो एक साथ ही सबके सब इकट्ठे कर 
नाग कर देता है | 

विचारवानको दूसरे आलंवन छोड़कर, जिससे आत्माके पुरुषार्थवा जय हो, चैसा आलंत्रन 
लेना चाहिये । कर्म-बधनका आलूंवन नहीं लेना चाहिये | आत्मामें परिणाम हो वह अनुम्रेक्षा है । 

मिद्टीमें घड़े वननेकी सत्ता है, परन्तु जब दंड, चक्र, कुम्दार आदि इकट्ठे हों तभी तो | इसी तरह 
आत्मा मिद्ररूप है, उसे सदूगुरु आदिका साधन मिले तो ही आत्मज्ञान उत्पन्न होता है । जो ज्ञान 
हआ हो वह, पूर्वकालीन ज्ञानियोंने जो ज्ञान सम्पादन किया है, उसके साथ और वर्तमानमें जो ज्ञान 
ज्ञानी-पुरुपोंने सम्पादन किया है, उसके साथ पूर्वापर सबद्ध होना चाहिये, नहीं तो अज्ञानको ही 
जान मान डिया है, ऐसा कहा जायगा। 

ज्ञान दो प्रकारके हैः--एक वीजभूत ज्ञान और दूसरा दृक्षभूत ज्ञान | प्रतातिसे दोनों ही 


च् उन गे 
समान हैं, उनमें भेद नहीं ! इक्षेभूत--सर्वथा निराबरण ज्ञान--हो तो उसी मबसे मोक्ष हो 
जाय, और वीजमभूत ज्ञान हो तो अन्तर्म पन्द्रह भवें मोक्ष हो । 


आत्मा अरूपी है, अर्थात्‌ वह वर्ण, गन 


नव, रस और स्परशरद्वित वस्तु है--..अबस्त नहीं । 
जिसने पड़दर्शनोंकी रचना की है, । 


उसने बहुत बुद्धिमानीका उपयोग किया है] 
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हक 


धंध अनेक अपेक्षाआओंसे होता है, परन्तु मृल प्रकृतियोँ आठ है। वे कर्मकी ऑर्टको उधेडनेके 

लिये आठ प्रकारकी कहा है। 
आयु कर्म एक ही भवका चंधता €ं। अविक भवकी आयु वँवती नहीं । यादिे अधिक भवकी आयु 

बंधे ता किसोफो भी केयलज्ञान उत्पन्त न हो। 

ज्ञानी-पुरुप समतासे कन्याणका जो स्वरूप बताता है, वह उपकारके लिये ही बताता ह | 
झनी-पुरप मार्गम भूले भठके हुए जौयको सीवा रास्ता बताते हैं । जो ज्ञानीके मार्गसे चछे उसका 
कल्याण हो जाय ै ज्ञानीऊ़े पिरह होनेऊे पश्चात्‌ बहुत काठ जला जानेसे अर्थात्‌ अंधकार हों जानेसे 
मश्नकी प्रवृत्ति हो जाती है, और ज्ञाना-पुरुषोके वचन समझमें नहीं आते । इससे छोगोंको उल्टा 
ही भासित होता है । समममे न आनेसे लोग गच्छके भेद बना लेते हैं । गच्छके भेद ज्ञानियोंने 
बनाये नहीं | अज्ञानी मार्गका लोप करता | ज्ञानी हो तो मार्गफा उद्योत करता है। अशज्ञानी ज्ञानीके 
सामने होते है। मार्गफे सनन्‍्मुख होना चाहिये । 

बाल ओर अज्ञानी जीय छोटी छोटी बातोमें भढ बना छेते है। तिहक ओर मुँहपतती वगेरहके 
आआहमें कन्याण नहीं। अव्ानीजो मतभेद करते हुए देर छूगती नहीं । ज्ञानी-पुरुष रूढ्ि-मार्गके बदले 
शुद्ध-मार्गका प्ररूपण कम्ते हों तो ही जीवफ़ो जुदा भासित होता है, और वह समझता है. कि यह 
अपना धर्म नहीं | जो जीच कदाग्रहर॒द्धित हो, वह शुद्ध मार्गका आदर करता है | विचारवानोकों तो 
कन्याणका मार्ग एक ही होता है। अनज्ञान मार्गफ़े अनन्त भेद हैं। 

जैस अपना लड़का कुबडा हो और दूसरेका लड़का अतिरूपवान हो, परन्तु प्रेम अपने लड़के- 
पर ही होता है, ओर वही अन्छा भी छगता है; उसी तरह जो कुल-बर्म अपने आपने स्वीकार किया 
हे, वह चाहे कमा भी दृपणयुक्त हो, तो भी वही सच्चा छगता हे | वष्णव, बौद्ध, श्वेताम्बर, दिगम्बर 
जैन आठि चाहे कोई भी हो, परन्तु जो कदाग्रहरहित भावसे झुद्ध समतासे आवरणोंकों घठावेगा 
उसीफा कल्याण होगा | 

(कायाफ़ी ) सामात्रिक कायाफ़े रोगकों रोफती है; आत्माके निर्मल करनेके लिये कायाके 
योगको रोकना चाहिये | रोकनेसे परिणामर्म कल्याण द्वोता हें । कायाकी सामाय्रिक करनेकी अपेक्षा 
एकबार तो आमाऊी सामायिक करो । ज्ञानी-पुरुषके वचन सुन सुनकर गाँठ बॉघो, तो आत्माकी 
सामायिक होगी । मोक्षझा उपाय अनुभवगोचर &। जेसे अभ्यास करते करते आगे बढ़ते हें, वैसे ही 
मोक्षेके लिय भी समझना चाहिये । 

जब आत्मा को$ भी क्रिया न करे तब्र अबध कहा जाता है। 

पुरुषाथ करे तो कर्मसे मुक्त हो । अनन्तकालफे कर्म हों और यदि जीव यथार्थ पुरुषाथ करे, 
तो कर्म यह नहीं कहता कि मे नहीं जाता। दो घड़ीमें अनन्त कम नाश हो जाते हैं | आत्माकी 
पटेचान हो तो कर्माका नाथ हो जाय । 

प्रश्न'---सम्यक्त्व किससे प्रगठ होता है * 

उत्तर.---आत्माका यथार्थ छक्ष हो उससे । सम्यक्त्व दो तरहका हैः---१ व्यवहार और २ 
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_८ ___|||+|+|॥३+३/+ऋ+ऋऔ2औस्‍क्‍्््र ० क्ंं्ड्प्पप-पएणयणा: 
परमार्थ । सद्ुरुकें वचनोका सुनना, उन वचनोंका विचार करना, उनकी प्ररताति करना, वह “व्यवहार 
सम्यकत्व  है। आत्मादी पहिचान होना वह " परमार्थ सम्यक्त्व ' है। 
अन्तःकरणकी शुद्धिके बिना बोध असर करता नहीं; इसलिये प्रथम अंतःकरणमें कोमलता 

छानी चाहिये। व्यवहार और निश्चय इत्यादिकी मिथ्या चर्चामें आग्रहरहित रहना चाहिये--मध्यस्थ 
मावसे रहना चाहिये। आत्माके स्वमभावका जो आवरण है, उसे ज्ञानी कर्म! कहते हैं | 

जब सात प्रकृतियोंका क्षय हो उस समय सम्यक्त्व प्रगठ होता है। अनंतानुब्ंंधी चार कषाय; 
पमिध्यात्वमेहनीय, मिश्रमोहनीय, समकितमोहनीय, ये सात प्रकृतियोँ जब क्षेय हो जॉय, उस समय 
सम्यक्त्व प्रगठ होता हैं । * 

प्रश्न:---कषाय क्‍या है 


उत्तर:--सत्पुरुप मिलनेपर जीवको बताते हैं कि तू जो व्रिचार किये बिना करता जाता है, 
उसमें कल्याण नहीं, फिर भी उसे करनेके लिये जो दुराग्रह रखता है, वह कपाय है | 
उन्मार्गको मोक्षमा्ग माने, और मोक्षमा्गको उन्‍्मागे माने वह “मिथ्यात्व मोहनीय ? है। 
उन्मार्गसे मोक्ष होता नहीं, इसालिये मार्ग कोई दूसरा ही होना चाहिये-ऐसे भावको ५ मिश्र मोहनीय ' 
कहते है। “आत्मा यह होगी '--ऐसा ज्ञान होना “सम्यक्त्त मोहनीय ' है। “आत्मा है ?--ऐसा 
निश्चयभाव “सम्यक्त्व ! है | 
नियम जीव कोमल होता है। दया आती है । मनके ' परिणाम उपयोगसह्ित हों तो कर्म 
कम लगें, और यदि उपयोगरहित हो तो अधिक ढछगें | अंतःकरणको कोमछ करनेके लिये---शुद्ध 
करनेके लिये---ब्रत आदि करनेका विधान किया है। स्वाइ-बुद्धिकों कम करनेके लिये नियम करना 
चाहिये । कुछ-वर्म, जहाँ जहाँ देखते हैं. वहाँ वहों रास्तेमें आता है। 
(८) वडवा, भाद्रपद सुदी १३ शनि, १०८०२ 
लोकिक दृष्टिमें वैराग्य भक्ति नहीं है, पुरुषार्थ करना और सत्य रीत्तित आचरण करना ध्यानमे 
ही आता नहीं | उसे तो छोग भूल ही गये हैं । ; 
लोग, जब बरसात आती है तो पानीका ठकीमें भरकर रख लेते हैं, वैसे ही मुमुक्ष॒ जीव 
इतना इतना उपदेश सुनकर उसे जरा भी ग्रहण करता नहीं, यह एक आश्चर्य है। उसका उपकार 
किस तरह हो ! 
गा 
->पतो सहज ही आत्मा उज्वल हो जाय । वैसा करनेमें 
इुछ वहुत मेहनत नहीं है । उन वचनोंका विचार न करे तो कभी भी दोष घंटे नहीं। 


सदाचार सेवन करना चाहिये । ज्ञानी-पुरुषोंने दया, सत्य, अदत्तादान, ब्रह्मचर्य, परिग्रह- 
परिमाण वगैरहको सदाचार कहा है । ज्ञानियोंने जिन सदाचारोंका सेवन करना अतायी है, वे यथार्थ 
हैं---सेबन करने योग्य हैं | विना साक्षीके जीवको ब्त-नियम करने चाहिये नहीं । ह 

विषय कषाय आदि दोपोंके गये बिना जब सामान्य आशयबाछे दया आदि भी आते नहीं, तो फिर 
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गहन आशयवाले दया बगरह तो कहोसे आंच ? विपय कपायसहित मोक्ष जाते नहीं | अतःकरणकी 
शुद्धिके त्रिना सात्मज्ञान होता नहीं | भाक्ते सब दोपोका क्षय करनेवाली है, इसालिये वह सर्वोत्कप्ट है | 

जौवको विकल्पका व्यापार करना चाहिये नहीं। विचारवानकी अविचार और अकार्य करते हुए 
क्षीभ होता 5 | अकार्य करते हुए जिसे क्षीभ न हो वह अधिचारबान है। 

अकार्य करते हुए प्रथम जितना कष्ट रहता है उतना कष्ट दूसरी बार करते हुए रहता नहीं | 
इसलिये पहिल्से ही अकार्य करनेस रुकना चाहिये---हृढ़ निश्चय कर अकार्य करना चाहिये नहीं | 

सप्पुरुष उपकारके लिये जो उपदेश करते है, उसे श्रवण करे और उसका विचार करे, तो 
अबस्य ही जीयऊे दोष घंटे | पारस मणिका सयोग हुआ, और पत्थरका सोना न बना, तो या तो 
असली पारसमणि ही नहीं, था असली पत्थर ही नहीं । उसी तरह जिसके उपदेशसे आत्मा सुवर्णमय 
न हो, तो या ता उपडेश्ा ही सपुस्पष नहीं आर या उपदेश लेनेवाल्य ही योग्य जीव नहीं। जीव योग्य 
हो और सत्पुरुष सद्दा हो तो गुण प्रगट हुए त्रिना नहीं रहें | 

लाऊिक आल्म्बन कभी करना ही नहीं चाहिए। जीयब स््रये जागृत हो तो समत्त विपरीत कारण 
दूर हो जोय | जैसे कोई पुरप घरमें नींदमे पड़ा सो रहा हे, उसके घरमें कुत्ते बिल्ली वगैरह 
घुस कर नुऊसान कर जाप, और बाढमें जागनेके बाद वह पुरुष नुकसान करनेवाले कुत्ते आदि 
प्राणियोंका दोष निकाडे, किन्तु अपना दोप निऊाले नहीं कि में सो गया था इसीलिये ऐसा हुआ है 
इसी तरह जीव अपने दोपोंक़ों देग्वता नहीं। स्वय जागृत रहता हो तो समस्त विपरीत कारण दूर हो 
जय, वसलिये स्वयथ जागृत रहना चाहिये । 

जीय ऐसा कहता हे कि मेरे तृष्णा, अहंकार, लोभ आदि दोप दूर होते नहीं, अर्थात्‌ जीव अपने 
दोप निकाल्‍ता नहीं, और दोपोंके ही दोप निकाठता है। जैसे गरमी वहुत पड़ रही हो और इसलिये 
बाहर न निकल सऊते हों, तो जीप मूर्युका दोप निकाछता है, परन्तु वह छतरी और ज़ूत्ते, जो 
सूर्यके तापसे बचनेके लियि बताये ६, उनका उपयोग करता नहीं। ज्ञानी-पुरुषोंने लौकिक भाव छोडकर 
जिस विचारसे अपने दोप घठाये ६---नाश किये है--उन बिचारोंकों और उन उपायोंको ज्ञानियोंने 
उपकारफे छियि कहा है | उन्हें श्रवण कर जिससे आत्मार्म परिणाम हो, वैसा करना चाहिये | 

किस तरहसे दोप घट सकता है ? जीव झौकिक भावोको तो किये चछा जाता है, और दोष 
क्यो घटठते नहीं, ऐसा कहा करता है। 

मुमुक्षुओफी जागत अति जागृत होकर वराग्यका बढ़ाना चाहिये । सत्पुरुपषके एक वचनको 
सुनकर यदि अपनेमें दोपोके रहनेके कारण बहुत ही खेद करेगा, और दोषको घटावेगा तो ही गुण 
प्रगट होगा | सत्सग-समागमकी आपयश्ष्यकता है. | बाकी सत्पुरुष त्तो, जेस एक मार्गदर्शक दूसरे मारग- 
दर्णकको राप्ता बताकर चला जाता है, उसी तरह रास्ता बताकर चढा जाता है | शिष्य बनानेकी 
सत्पुरुषकी इच्छा नहीं । जिसे दुराग्रह दूर हुआ उसे आत्माका भान होता है । श्रान्ति दूर हो तो तुरत 
ही सम्यक्तत्न उत्पन्न हो जाय । 

वाहुवलिजीको, जैसे केबछज्नान पासमे ही--अंतरमें ही--था कुछ वाहर न था, उसी तरह 
सम्यकक्‍त्व अपने पास ही है । 
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जीव अहंकार रखता है, असत्‌ वचन वोछता है, भ्रान्ति रखता है, उसका उसे बविलकुछ भी 
भान नहीं | इस भानके हुए विना निस्तारा होनेवाछा नहीं | 

अरवीर बचनोंको दूसरा एक भी वचन नहीं पढ़ुँचता । जीबको सत्पुरुषका एक ञब्द भी 
समझम नहीं आया | वडुपन रुकावट डाछता हो तो उसे छोड़ ढेना चाहिये | कदाग्रहम कुछ भी 
हित नहीं | हिम्मत करके आग्रह--कदाग्रहसे--दूर रहना चाहिये, परन्तु विरोध करना चाहिये नहीं | 

जब ज्ञानी-पुरुष होते हैं, तव मतभेद कदाग्रह घटा देते हैं | ज्ञानी अनुकंपाके लिये मार्गका 
बोध करता है । अन्ञानी कुगुरु जगह्द जगह मतभेढकों बढ़ाकर कदाग्रहकों सतक कर देते हैं । 

सच्चे पुरुष मि्ें और वे जो कन्याणका मार्ग वताबें उसीके अनुसार जीत्र आचरण करे, तो 
अवश्य कल्याण हो जाय | मार्ग विचारखानसे पूँछना चाहिये । सत्पुरुषके आश्रयसे श्रप्टठ आचरण करना 
चाहिये । खोटी बुद्धि सत॒रको हैरान करनेवाठी है, वह पापकी करनेवाली है | जहाँ ममत्व हो वहीं 
मिथ्यात्र है। श्रावक सत्र दयालु होते है। कल्याणका मार्ग एक होता है, सौ दोसौ नहीं होते । 
मीतरका दोप नाथ होगा, आर सम-परिणाम आवेगा, तो ही कल्याण होगा | 

जो मतभेदका छेदन करे वही सत्पुरुष ह | जो सम-परिणामके रास्तेमें चढ़ावे वही सत्संग है । 
विचाखानको मार्गका भेद नहीं। 

हिन्दू और मुसछ्मान समान नहीं हैं | हिन्दूओंके धर्मगुरु जो थर्म-बोध कह गये थे, वे उसे बहुत 
उपकारके डिये कह गये थे। वैसा बोध पीराणा मुसल्मानोंके जाद्रोंमें नहीं | आत्मापेक्षासे तो कुनवी, 
वनिये, मुसछमात कुछ भी नहीं हैं। उसका भेद जिसे दूर हो गया वही चुद्ध है; भेद मासित होना, 

यहां अनादिकी भूछ है | कुछाचारके अनुसार जो सच्चा मान लिया, वही कपाय है। 

प्रश्न.--मोक्ष किस कहते हैं ! 

उत्तर --आत्मार्की अत्यंत चुद्धता, अज्नानसे छूट जाना, सत्र कर्मीसे मुक्त होना मोक्ष है । 
याथातथ्य ज्ञानके प्रगठ होनेपर मोक्ष होता है | जबतक भ्रान्ति रहे तबतक आत्मा जगतमें रहती है। 
अनादिकाढका जो चेतन है उसका खभाव जानना-ज्ञान--है, फिर भी जीव जो भूल जाता है, वह 
क्या है १ जाननेमें न्‍्यूनता है | यायातथ्य ज्ञान नहीं है | वह न्यूनता किस तरह दूर हो ? उस जानने- 
रूप स्वभावकोीं भूल न जाय, उसे वारंबार हृढ करे, तो न्यूनता दूर हो सकती है। 

ज्ञानी-पुरुषके वचनोंका अवलम्बन ठेनेसे ज्ञान होता है | जो साधन हैं वे उपकारके हेतु हैं । 
अविकारीपना सल्ुरुपके आश्रयसे के तो साथन उपकारके हेतु हें । ससयुरुषकी हृश्सि चलनेसे 
ज्ञान होता है । सत्पुरुषके वचनोंके आत्मामें निप्पन्न होनेपर मिथ्यात्व, अब्रत, प्रमाद, अज्युभ योग 
इत्यादि समस्त दोष अनुक्रमसे शियिल पड़ जाते हैं । आत्मज्ञान विचारनेसे दोष नाश होते हैं । 
_ 3 37 उजारकर कह गये हैं; पर्तु जीवकों तो छोक-मार्गमे ही पडा रहना है, और छोकोत्तर 
कहलवाना है; और दोष क्यों दूर होते पकछ्ूत+ न 33. हीं! केवल ऐसा ही कहते रहना है | छोकका भः केवछ ऐसा ही कहते रहना है | छोकका भय 


१. पीराणा नामका मुसल्मानोंका एक पंथ है, जिसके 
श्रीयुत मित्र मणित्णछ केशवलाल परिखका कहना है कि अहमदाबादसे 
गँव है, जह०ँ इन लेगेंकी बस्ती +ई जाती है |---अनुवादक 


हिन्दू और मुसलमान दोतें अनुयायी होते है। 


से कुछ मीलके फासलेपर पीराणा नामक एक 
न्‍ 
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छोड़कर सपुरुषोके चचनोंको आत्मामें परिणमन करे, तो सब्र दोप दूर हो जोय । जीवको अपनापन 
लाना ही न चाहिये। बड़ाई और महत्ता छोड़े बिना आत्मार्मे सम्यक्लके मार्गका परिणाम होना कठिन है। 

चेदांतआरर वर्तमानम स्वच्छदतासे पढ़नेमें आते है, और उससे शुप्कता जैसा हो जाता है | 
पड़दर्शनमें झगड़ा नहीं, पर्तु आयमाकों केवल मुक्त-दृश्सि देखनेपर तीर्वकरने लवा विचार किया है | 
मूल लक्ष होनेसे जो जो वक्ताओं ( सत्पुरुषों ) ने कहा है, वह यथार्थ है, ऐसा माछूम होगा ) 

आमाऊ़ोा कभी भी विकार उत्पन्न न हो, तथा राग-द्वेष परिणाम न हो, उसी समय केवलज्ञान 
कहा जाता है | पट्दर्शनबालने जो विचार किया है, उससे आत्माका उन्हें भान होता है---तारत्तम्य 
भायमें भेद पड़ता है. । पड़दर्गनकों अपनी समझसे बेठावें तो कभी भी बैठे नहीं | उसका बैठना 
सम्पुरुषके आश्रयसे ही होता है। जिसने आपमाका असग निष्क्रिय विचार किया हो, उसे श्रान्ति 
होती नहीं--संगय होता नहीं, आत्माके अत्तित्वके सत्रंधर्भ शोका रहती नहीं | 

प्रश्न--सम्पक्त फेसे माहम होता है ? 

उत्तर----जब भीतरसे दआ बदले, तब्र सम्यक्त्वकी खबर स्त्रये ही पड़ती है । सददेव अर्थात्‌ 
राग-द्वेष और अन्ञान जिसके क्षय हो गये हैं | सहुरु कौन कहा जाता है * मिध्यात्वकी ग्रन्थि जिसकी 
टिन्न हो गई है| सहुरु अर्थात्‌ निर्मंव । सद्धर्म अर्थात्‌ ज्ञानी-पुरुपोद्धारा बोव किया हुआ धर्म | इन 
तीनों तलोंकों यथार्थ रीतिस जाननेपर सम्यक्त्त हुआ समझा जाना चाहिये | 

अज्ञान दूर करनेके लिये कारण ( साथन ) बताये हैं | ज्ञानका स्वरूप जिस समय जान छे 
उतस्त समय मोक्ष हो जाय । 

परम वेदरूपी सहुरु मिले और उपदेशरूपी दवा आत्मामें छगे तो रोग दूर हो । परन्तु 
उस दवाको जीव यदि अन्तरमें न उतारे, तो उसका रोग कभी भी दूर होता नहीं । जीव सच्चे सच्चे 
साधनोंको करता नहीं। जैसे समस्त कुठुम्बको पहिचानना हो तो पाहिछे एक आदर्माको जाननेसे 
सबकी पहिचान हो जाती है, उसी तरह पहिले सम्यक्त्वकी पहिचान हो तो आत्माके समस्त गुणोंरूपी 
कुठुम्बकी पहिचान हो जाती है । सम्यक्त्व सर्वोत्कट साधन बताया है | वाह्य वृत्तियोंको कम करके 
जीच्र अतर्परिणाम करे तो सम्यक्त्वका मार्ग आबे | चछते चलते ही गाँव आता है, बिना चले गॉव 
नहीं आ जाता | जीतब्रको यथार्य सत्पुरुषोंकी प्रतीति हुई नहीं | 

बहिरात्मामेंसे अन्तरात्मा होनेके पश्चात्‌ परमात्मभात्र प्राप्त होना चाहिये | जैसे दूध और 
पानी जुदा जुदा हैं, उसी तरंह सत्पुरुपके आश्रयसे--प्रतीतिसे--देह और आत्मा जुदा जुदा हैं, ऐसा 
भान होता हे | अन्तरमें अपने आत्मानुभवरूपसे, जैसे दूध और पानी जुदे जुदे होते हैं, उसी तरह देह 
और आत्मा जब भिन्न माछ्म हों, उस समय परमात्मभाव प्राप्त होता है | जिसे आत्माका विचाररूपी 
ध्यान है---सतत निरंतर ध्यान है, जिसे आत्मा स्वप्ममें भी जुदा ही भासित होती है, जिसे किसी 
भी समय आत्माकी भ्रान्ति होती ही नहीं, उसे ही परमात्मभाव होता है | 

अन्तरात्मा निरन्तर कपाय आदि दूर करनेके लिये पुरुषार्थ करती है | चोदहवें गुणस्थानतक यह 
विचाररूपी क्रिया रहती है | जिसे वैराग्य-उपशम रहता हो, उसे ही विचारवान कहते हैं| आत्मायें मुक्त 


घर श्रीमद्‌ राजचन्द्र न देर 











होनेके पश्चात्‌ ससारमें आती नहीं।। आत्मा स्वानुभव-गोचर है, वह चल्षुसे दिखाई देती नहीं; इन्द्रियसे 
रहित ज्ञान ही उसे जानता है | जो आत्माके उपयोगका मनन करे वह मन है संल्मताके कारण 
सन सिल्ल कहा जाता है ।, संकल्प-विकल्प त्याग देनेको ' उपयोग ” कहते है । ज्ञानका आवरण 
करनेवाला निकाचित कर्म जिसने न बॉधा हो उसे सत्पुरुषका बोध लगता है । आयुका वंध हो तो 
वह रुकता नहीं । | 

जीवने अज्ञान पकड़॒रक्‍्खा है, इस कारण उपदेश लगता नहीं। क्योंकि आवरणके कारण 
छगनेका कोई रास्ता ही नहीं | ज़बतक लोकके अभिनिवेशकी कल्पना करते रहो तबतक आत्मा ऊँची 
उठती नहीं और तवतक कल्याण भी होता नहीं | बहुतसे जीव सत्पुरुषके बोधको सुनते हे, परन्तु 
उन्हें विचार करनेका योग बनता नहीं | 

इन्द्रियोंके निम्रदका न होना, कुल-धर्मका आग्रह, मान-छाधाकी कामना, अमध्यस्थभाव यह 
क॒दाग्रह है । उस कदाग्रहकों जीव जबतक नहीं छोडता तबतक कल्याण होता नहीं । नव पृवोको 
पढ़ा तो भी जीव भठका । चौदद राजू छोक जाना, परन्तु ढेहमे रहनेवाछी आत्माको न पहिचाना, 
इस कारण भठका ! ज्ञानी-पुरुप समस्त शकाओंका निवारण कर सकता है। परन्तु पार होनेका साधन 
तो सत्पुरुपकी इष्टिसि चलना ही है, और तो ही दुःख नाग होता है। आज भी जीब यदि पुरुपार्थ 
करे तो आत्मज्ञान हो जाय | जिसे आत्म-ज्ञान नहीं, उससे कल्याण होता नहीं । 

व्यवहार जिसका परमार्थ है, वैसे आत्म-ज्ञानीकी आज्ञासे चलनेपर आत्मा लक्षमें आती है 
कल्याण होता है। ह 

आत्मज्ञान सहज नहीं। 'पंचीकरण, विचारसांगरकों पढ़कर कथनमात्र माननेसे ज्ञान ६०' 
नहीं । जिसे अनुभव हुआ है, ऐसे अनुभवीके आश्रयसे, उसे समझकर उसकी आज्ञानुसार व ' 
करे तो ज्ञान हो । समझे बिना रास्ता वहुत विकट है। हीरा निंकालनेके लिये खानके खेद<न 
तो मेहनत है, पर हीरेके छेनेमें मेहनत नहीं | उसी तंरह आत्मासंबंधी समझका आना दुर्लभ है, नह 
तो आत्मा कुछ दूर नहीं; भान नहीं इससे वह दूर माद्म होती है। जीवकों कल्याण करने 
करनेका भान नहीं है, और अपनेपनकी रक्षा करनी है। 

चौथे गुणस्थानमें ग्रंथि-मेद होता है। जो ग्यारहबेमेस पड़ता है. उसे उपशम सम्यकत्व वाह 
जाता है। लोम चारित्रके गिरानेवाला है । चौथे गुणस्थानमें उपशम और क्षायिक दोनों होते हैं 
उपशम-अर्थात्‌ सत्तामे आवरणका रहना '। कल्याणके सच्चे सच्चे कारण जीवके विचारमें नहीं | । 
शाक्ष इत्तिको न्यून करें नहीं, बत्तिको संकुचित करें नहीं, परन्तु उल्टी उसकी इद्धि ही करें, ने 
शाख्रोमे न्याय कहँसे हो सकता है ४ 

त्रत देनेवाे और त्रत लेनेवाढे दोनोंको ही बिचार तथा उपयोग रखना चाहिये | उप । 
रखे नहीं और भार रक्खे तो निकाचित कर्म बेंघे | “ कम करना / पेरिग्रहकी मर्यादा करनी, ५ 
जिसके भनमें हो वह शिथिल कर्म बॉधता है | पाप करनेपर कोई मुक्ति होती नहीं । केवल एक #द्का' 


ठेकर जो अज्ञानको दूर करना चाहता है, ऐसे जीवको जज्ञान कहता-है कि तेरे कितना ही जि 
में खा गया हूँ; उसमें यह तो क्या बडी बात है १ 


बे 
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जो सावन कोई बतावे, वें सावन पार होनेके साथन हों तो ही वे सत्सावन हैं, दाकी तो सच 
निष्फछ सावन हैं । उ्यत्॒हारम अनन्त वाघायें आती है तो फिर पार किस तरह पड़े ? कोई आदमी 
जल्दी जल्दी वोले तो वह कपायी कहा जाता है, और कोई घीरजते बोले तो उसमें शान्ति माछूम 
होती है, परन्तु अंतपैरिणाम हो तो ही चान्ति कही जा सकती है। 

जिसे सोनेके लिये एक तरिस्तरा-मर चाहिये, वह दस घर फाल्व झखे तो उसकी चृत्ति 
कव संकुचित होगी ? जो दृत्ति रोके उसे पाप नहीं | वहुतसे जीव ऐसे हैं जो इस तंरहके कारणोंको 
इकट्ठा करते हैं कि जिससे इति न रक्षे---इससे पाप नहीं रुकता । - 

(९) भातपद चुदी १०५, १९८२ 

चौदह राजू छोकक्ली जो कामना है वह पाप हैं, ब्सल्यि परिणाम देखना चाहिये। 
कदाचित ऐसा कहो कि चौदह राजू छोंककी तो खबर भी नहीं, तो भी जितनेका विचार किया उत्तनो 
तो निश्चित पाप हुआ | मुनिक्नो एक तिनकेके अ्रहण करनेकी भी छूठ नहीं | गृहस्थ इतना ग्रहण 
करे तो उसे उतर्ना ही पाप है | | ; 

जड़ और आल्ना तन्‍्मय नहीं होते | सूतकी ऑटी सूत्तत कुछ छुदी नहीं होती, परन्तु ऑट्टी 
खोलनेमें कठिदता है, यद्यपि सूत घठता बढ़ता नहीं है | उसी तरह आत्मामें आँटठी पड़ गई है। 

सम्पुरुष और सच्चात्ष यह व्यवहार कुछ कल्पित नहीं | सहुरु-सत्ाबरूपी व्यवहारसे जत्र 
निज-खलूप चुद्ध हो जाय, तंत्र केवलन्नान होता है । निज-खरूपके जाननेका नाम समकित है | 
समपुरुषके वचनका छुनना दुर्लभ हैं, श्रद्धान करना दुलेम है, विचार करना दुर्ूम है, तो फिर 
अनुभव करना दुर्लभ हो, इसमें नवीनता ही क्या है £ हे 

उपदेश-ज्ञान अनादि काठ्से चला आता है । अकेली पुस्तकसे ज्ञान नहीं होता । यदि पुस्तकसे 
जह्वन होता हो तो पुत्तक्को ही मोल हो जाय ! सहुत्त्की आज्नाजुसार चढ्नेर्म मूल हो जाब तो पुस्तक 
केवल अवलन्वनलूप हैं । चैतन्यमाव छक््यमें आ जाब तो चेंतनता ग्रातत हो जाब; चेंतनता 
अलुमवगोचर हैं | सदूय॒ुत्कका वचन श्रवर्ण करे, मनन करे और उसे आत्मार्मे परिणमावरे तो 
कल्याण हो जाय। 

ज्ञान और अजुमव हो तो मोक्ष हो जाय | व्यव॒हारका निषेव करना नहीं चाहिये | अकेले 
ल्यहारको ही लगे रहना नहीं चाहिये। 

आत्मे-श्नकी वात, जिससे वह सामान्य हो जाच--इस तरह करनी योग्य नहीं | आत्म-न्ञानकी 
बात एकातमे कहनी चाहिये । आन्माका जत्तिव्व विचारमें आवबे तो अजुमवर्मे आता है, नहीं तो 
उसमें झंका होती है । जेसे किसी आदमीक्नो अविक पदरछ होनेसे दिखाई नहीं देता, उसी तरह 
आवरणकी संव्मताक्षे कारण आत्माक्ो दिखाई नहीं देता | नौदमें भी आत्माकों सामान्चरूपते जागृत्ति 
रहती है। जाना सम्यूणूूपसे सोती नहीं, उसे आवरण आ जाता है। जात्मा हो तो ज्ञान होना 
संभव है; जइ हो तो फिर ज्ञान किसे हो ! है 

अपनेको ,अपना मान होना---अपनेको अपना ज्ञान होना---वह जीवन्मुक्त होना है| 


है 
| 








हा 
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चैतन्य एक हो तो श्रान्ति किसे हुई समझनी चाहिये ? मोक्ष किसे हुई समझनी चाहिये १ 
समस्त चैतन्यकी जाति एक है, परल्तु प्रत्येक चैतन्यका स्तंत्ररूपसे जुढा चैतन्य है । चेतन्यका 
स्वभाव एक है । मोक्ष स्वानुभव-गोचर है । निरावरणमें भेद नहीं | परमाणु एकत्रित न हों, अर्थात्‌ 
आत्मा और परमाणुका संबंध न होना मुक्ति है; परस्वरूपमें प्रिलनेका नाम मुक्ति नहीं है । 

कल्याण करने न करनेका तो भान नहीं, परन्तु जीवको अपनापन रखना है | बंध कवतक 
होता है ? जीव चेतन्य न हो तबतक | एकेचिय आदि योनिमें भी जीव्रका ज्ञान-पभाव 
सर्ववा छ॒प्त नहीं हो जाता, अंगसे खुछा ही रहता है | अनादि काछते जीव बँधा हुआ है। निराब- 
रण होनेके पश्चात्‌ वह बँधता नहीं। में जानता हूँ” ऐसा जो अभिमान है वही चैतन्यकी 
अग्ुद्धता है। इस जगत बंध और मोक्ष न होता तो फिर श्रुतिका उपदेश किसके लिये होता £ 
आत्मा खमभावसे सर्वथा निष्क्रिय है, प्रयोगसे सक्रिय हैं । जिस समय निर्विकल्प समाधि होती है. उसी 
समय निष्क्रियता कही है | निर्विवादरूपसे वेदान्तके विचार करनेमे वाघा नहीं | आत्मा अहँत- 
पदका विचार करे तो अहँत हो जाय | सिद्धपदका विचार करे तो सिद्ध हो जाय | आचार्यपदका 
विचार करें तो आचार्य हो जाय | उपाध्यायका विचार करे तो उपाध्याय हो जाय | स्रीरूपका विचार 
करे तो आत्मा ञ्ञी हो जाय, अर्थात्‌ आत्मा जिस स्वरूपका विचार करे तद्गूप भावात्मा हो जाती है । 
आत्मा एक है अथवा अनेक हैं, इसकी चिन्ता नहीं करना । हमें तो इस विचारकी जरूरत 
है कि में एक हूं? | जगतभरका इकट्ा करनेकी क्‍या जरूर है ? एक-अनेकका विचार बहुत 
दूर दशाके पहुँचनेके पश्चात्‌ करना चाहिये। जगत्‌ और आत्माको स्वप्मे भी एक नहीं मानना | 
आत्मा अचल है, निरावरण है। वेदान्त सुनकर भी आत्माको पहिचानना चाहिये। आत्मा सर्वव्यापक 
है, अथवा आत्मा देह-व्यापक है, यह अनुभव ग्रत्यक्ष अनुभवगम्य है । 

सब धर्मीका तातर्य यही है कि आत्माको पहिचानना चाहिये | दूसरे जो सब साधन हैं वे जिस 
जगह चाहिये ( योग्य हैं ), उन्हें ज्ञानीकी आज्ञापू्वक्क उपयोग करनेसे अधिकारी जीवको फल होता 
है। दया आदि आत्माके निर्म होनेके साथन है। 

मिथ्यात्, प्रमाद, भत्रत, अशुभ योग, ये अनुक्रमसे दूर हो जॉय तो सत्पुरुषका वचन आत्मामें 
प्रवेश करे, उससे समस्त दोप अनुक्रमस नाश हो जाय । आल्लज्ञान विचारसे होता है| सत्पुरुष तो 
उकार उकार कर कह गये हैं, परन्तु जीव लोक-मार्ममें पड़ा हुआ है, और उसे छोकोत्तर मार्ग 
मान रहा है। इससे किसी भी तरह दोष दूर नहीं होता। छोकका भय छोड़कर सप्पुरुषोंके वचन 
आत्मा प्रवेश करें तो सब दोष दूर हो जाय | जीवको अहभाव छाना नहीं चाहिये । मान-बड़ाई और 
महत्ताके द्यागे बिना सम्यक्मार्ग आत्मामे प्रवेश नहीं करता । 
करना, एकातर करना, और अन्तर बईर बा मर 2 | बल बना 2 

जे देहकी दी उस 5 १रन्‍्तु ब्रह्मचय भेग नहीं करना | 
अत वर वा, कक किस तरह माद्वम हो सकता है ? सर्प काट खाय और 

'आक्तज्ञान प्रगठ इुआ है। आत्मा अजर अमर है। “मैं? मरने- 
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थ नहीं, तो फिर मरणका भय क्या है ? जिसकी देहकी मूल्छो चछी गई है उसे आत्म-न्ञान हुआ 


॥ जाता है। 
प्रश्न---जीवको किस तरह वर्ताव करना चाहिये * 
उत्तर--ज्ञिस तरह सत्संगके योगसे आत्माको शुद्धता प्राप्त हो उस तरह | परन्तु सदा सत्सं- 
योग नहीं मिलता । जीवरको योग्य होनेके लिये हिंसा नहीं करना, सत्य बोढना, बिना दिया 
था नहीं लेना, त्रह्मचर्य पालना, परिग्रहकी मर्यादा करनी, रात्रिभोजन नहीं करना-इत्यादि सटाचरणको, 
नियोने झुद्ध अतःकरणसे करनेका विधान किया है | बह भी यदि आत्माका छक्ष रखकर किया जाता 
तो उपकारी है, नहीं तो उससे केबल पुण्य-योग ही प्राप्त होता है | उससे मनुष्यभव मिलता है, 
बगति मिलती हे, राज मिलता है, एक भवका सुख मिलता है, और पौछेसे चारों गातियोमें भठकना 
ता है | इसलिये ज्ञानियोंने तप आदि जो क्रियारयें आत्माके उपकारके लिये, अहंकाररहित भावसे 
रनेके लिये कहीं हैं, उन्हे परमज्ञानी स्व्य भी जगतके उपकारके लिये निश्चयरूपसे सेवन करता है । 
महावीरस्वामीने केवरुज्ञान उत्पन्न होनेके वाद उपवास नहीं किया, ऐसा किसी भी ज्ञानीने नहीं 
या। फिर भी छोगोंके मनमे यह न हो कि ज्ञान होनेके पश्चात्‌ खाना-पीना सब एक-सा है--इतनेके 
थे ही अन्तिम समय तपकी आव्रच्यकता वतानेके लिये उपवास किया, दानके सिद्ध करनेके लिये दीक्षा 
नेके पहिले स्वयं एकत्र्पीय ठान दिया | इससे जगत॒को दान सिद्ध कर दिखाया; माता-पिताकी सेवा 
कर दिखाई | दीक्षा जो छोटी वयमें न डी वह भी उपकारके छिये ही, नहीं तो अपनेका करना 
॥ करना दोनों ही समान हैं। जो साधन कहे हैं, वे आत्मठक्ष करनेके लिये है। परके उपकारके लिये 
दी ज्ञानी सदाचरण सेवन करता है | 

हाठमें जैनदर्गनमें बहुत समयसे अव्यत्रह्मत कुएकी तरह आवरण आ गया है; कोई ज्ञानी-पुरुष 
हीं है । कितने ही समयसे कोई ज्ञानी नहीं हुआ, अन्यथा उसमें इतना अधिक कठाग्रह नहीं हो 
नाता । इस पंचमकालमें सत्पुरुपका याग पिलना दुर्लम है, और उसमें हाल्में तो विशेष दुरुम 
'खनेमें आता है | प्राय. पूर्वके संस्कारी जीव देखनेमें आते नहीं । वहुतसे जीबोंमें कोई कोई ही सच्चा 
उम्क्लु--जिज्नासु--देखनेमें आता ह | वाकी तो तीन प्रकारके जीव देखनेमें आते हैं, जो वाह्म 
प्श्सि युक्त है;:--- 

१. “क्रिया करना नहीं चाहिये; क्रियासे बस देवगति मिलती है, उससे अन्य कुछ ग्राप्त नहीं 
गेता । जिससे चार गतियोंका भ्रमण दूर हा, वही सत्य है ---ऐसा कहकर सदाचरणको केवल 
उण्यका हेतु मान उसे नहीं करते, और पापके कारणोका सेवन करते हुए अटकते नहीं | ऐसे जीबोंको 
कुछ करना ही नहीं हैं, और वस बड़ी बड़ी वातें करना है | इन जीवोंको “अन्नानवादी ” रूपमें 
'क्खा जा सकता है । 

२. / एकान्त क्रिया करना चाहिये, उसीसे कल्याण होगा, “--इस अकार माननेवाले एकान्तेँ 
वयवहारमें कल्याण मानकर कदाग्रह् नहीं छोड़ते | ऐसे जीवॉको “ क्रियावादी ” अथवा « क्रियाजड़ं ? 
उमझना चाहिये | क्रिया-जडको आत्माका छल्ष नहीं होता | 
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३, “ हमको आत्मज्ञन है | आत्माको श्रान्ति होती ही नहीं, आत्मा कर्ता रा नहीं, और 
भोक्ता भी नहीं, इसलिये वह कुछ भी नहीं '--इस प्रकार बोल्तेवाले “शुष्क अध्यात्मी ! शृत्य ज्ञानी 
होकर अनाचार सेवन करते हुए रुकते नहीं | 
इस तरदद हाढ्में तीन प्रकारके जीव देखनेमें आते हैं | जीवको जो कुछ करना है, वह आत्मकि 
उपकारके लिये ही करना है--यह वात वे भूल गये हैं | हाल्में जैनोंम चौरासीसे सौ गच्छ हो 
गये है| उन सबमें कदाग्रह हो गया है, फिर भी वे सव कहते हैं कि “ जैनघर्म हमारा है ! | 
४ पडिक्मामि, निंदामि ” आदि पाठका छोकमें, वर्तमानमें ऐसा अर्थ छो गया माछम होता हैं 
कि “मैं आत्माको विस्मरण करता हूँ ! | अर्थात्‌ जिसका अथै---उपकार--करना हैं, उसीको--आत्मा- 
को ही--विस्मरण कर दिया है। जैसे बारात चढ़ गई हो, और उसमें तरह तरहके वैभव चंगेरह 
सब कुछ हों, परन्तु यदि एक वर न हो तो बारात शोमित नहीं होती, वर हो तो ही शोमित होती 
है; उसी तरह क्रिया वैराग्य आदि, यदि आत्माका ज्ञान हो तो ही शोभाको प्राप्त होते हैं, नहीं 
तो नहीं होते । जैनोमे हालमें आत्माकी विस्पृति हो गई है । 
सूत्र, चौदह पूर्वोका ज्ञान, मुनिपना, श्रावकपना, हजारों तरहके सदाचरण, तपश्चर्या आदि 
जो जो साधन, जो जो मेहनत, जो जो पुरुपाथ कहे हैं वे सब एक आत्माको पहिचाननेके लिये हैं । 
वह प्रयत्न यदि आत्माको पहिचाननेके लिये---खोज निकालनेके लिये---आत्माके लिये ही तो सफल 
है, नहीं तो निष्फल है। यबपि उससे बाह्य फल होता है, पर्तु चार गतियोंका नाश होता नहीं। 
जीवको सत्पुरुषका योग मिछे, और ठक्ष हो तो बह जीव सहजमें ही योग्य हो जाय, और बादमें यदि 
सहुरुकी आत्था हो तो सम्यक्त्व उत्पन्न हो । 
शम-ऋध आदिका क्ृश पड़ जाना | 
संवेग-मेक्षभार्गके सिवाय अन्य किसी इच्छाका न होना | 
निर्वेद-ससारसे थक जाना---संसारसे अठक जाना | 
आस्था>सचे गुरुकी--सहुरुकी--आत्था होना । 
अनुर्कपा-सब ग्राणियोंपर समभाव रखना---निम्वैंर बुद्धि रखना | 
ये गुण समकिती जीवमें स्वाभाविक होते हैं. । प्रथम सच्चे पुरुषकी पहिचान हो तो बादमें ये चार 
शुण आते हैं । वेदान्तमे विचार करंनेके लिये पट सपत्तियों बताई हैँ । विवेक वैराग्य आदि सदुण 
प्राप्त होनेके बाद जीव योग्य-मुमुक्षु-कहा जाता है | 
समकित जो है वह देशचारित्र है---एक देशसे केवलज्ञान है। शा्षमें इस कालमें मोक्षका स्वेथा 
निषेध नहीं। जैसे रेडगाड़ीके रास्तेसे इ्ट मारगपर जल्दी पहुँच जाते हैं और पैदलके रास्ते देरमे पहुँचते 
हैं, उसी तरह इस काल्में भोक्षका रास्ता पैदलके रास्तेके समान हो, और इससे वहाँ न पहुँच 
आप कोई बात नहीं है | जल्दी चलें तो जल्दी पहुँच जॉय---रास्ता कुछ बंद नहीं है | इसी तरद 
गे है, उसका नाश नहीं । अज्ञानी जकल्याणके मार्गमें कल्याण मान स्वच्छेद कल्पना कर, 


जीवोंका पार होना बंद करा देता है | अज्ञानाके राग़ी भोलेमाले जीव अज्ञानॉके कहे अनुसार चढछते, 
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हैं; ओर उस प्रकारके कर्मसे बंधे हुए दोनों कुगतिको प्राप्त होते है | ऐसी मुश्कि जैन छोगोंमे विशेष 
दो गई है। ः 
नय आशाफे समझनेके लिये फ्टे 8, परन्तु जीव त्तो नयवादमें ही गैंथ जाते हैं। जात्माको 
समझते एुए नयने गुथ जानेसे वह प्रयोग उल्ठा ही प्रो गया । समाकतदृष्टि जीवको ' केवठज्ञान ! 
फदा जाता 6 | उसे वर्तमानमें भान हुआ है, इसालिये ९ देश-फ्रेवज्ञान ” कहा जाता है, बाकी तो 
आत्माका भान दोना ही केयरतान है | वह इस तरह कहा जाता हैः--समकितदृष्टिको जब आत्माका 
भान हो तब उसे केयडशानका भान प्रगट हुआ, और जब उसका भान प्रगठ हो गया, तो केवलक्ञान 
अपस्य ऐना चाए्यि, इसलिये इस अपेज्तासे समकितरद्ष्टको केवठज्ञान कहा है। सम्पक्त्व हुआ अर्थात्‌ 
जमीन जोतकर बीज यो दिया; वृक्ष हुआ, फल आये, फल थोड़े ही खाये, और खाते खाते आयु पूर्ण 
ऐ गई; तो फिर अगर दूसेरे भयमें फल खायेगे | इसलिये “केवलज्ञान' इस काठमें नहीं--नहीं, ऐसा 
गिपरीत्त मान नहीं लेना, और नहीं कहना। सम्यक्त्य प्राप्त होनेसे अनतभव दूर होकर एक भव 
बाझी रए जाता है, इसलिये सम्पकय उत्कृष्ट है। आत्मा केवलन्नान है, परन्तु आवरण दूर होनेपर 
फेवलजान होता है । इस काउलमें सम्पूण आयरण दूर नहीं होता--एक भव बाकी रह जाता है, अर्वात्‌ 
जितना कफेबटतानायरणीय दूर हो, उतना ी केबलज्ञान होता है | समकित आनेपर, भौतरमें-अंतरमे-- 
दशा बदल जाती है; केयडज्ञानका बीज प्रगठ होता है। सहुरु बिना मार्ग नहीं, ऐसा महान्‌ पुरुषोंने 
कहा है | यह उपदेश बिना कारण नहीं किया | 
समकिती अर्थात्‌ मिध्यालसे मुक्त, केच्रठज्ञानी अर्थात्‌ चारित्रावरणसे सम्पूर्णरूपसे मुक्त; और 
पिद्द अर्थात्‌ देह आदिसे सम्पूर्णरूपसे मुक्त । 
प्रश्नः---फर्म किस तरह कम होते ६ 
उत्तरः--क्रोध न करे, मान न करे, माया न करे, छोम न करे--उससे कर्म कम होते हैं । 
वाद्य क्रिया करूँगा तो मनुष्य जन्म मिडेगा, और किसी दिन सत्पुरुषका सयोग होगा | 
प्ररन:---बत-नियम करने चाहिये या नहीं * 
उत्तर:--्रत-नियम करने चाहिये | परन्तु उसकी साथ झगड़ा, करह, छड़के बच्चे, और घरमें 
मारामारी नहीं करना चाहिये | ऊँची दा पनेके लिये ही त्रत-नियम करने चाहिये । 
सचे-झठेकी पर्सक्षा करनेके ऊपर एक सचे भक्तका दृश्टान्त:--- 
एक राजा बहुत भक्तिवाठा था। वह भक्तोंकी बहुत सेवा किया करता था। बहुतसे 
भक्तोकों अन-बत्न आदिसे पोषण करनेके कारण बहुतसे भक्त इकट्ठे हो गये । प्रधानने सोचा कि राजा 
त्िचारा भोठा है, और भक्त छोग ठग हैं, इसलिये इस वातकी राजाको परीक्षा करानी चाहिय | परन्तु 
इस समय तो राजाको इनपर बहुत प्रेम है, इसलिये बह मानेगा नहीं; इसलिये किसी दूसरे अवसरपर बात 
करूँगा । ऐसा विचार कुछ समय ठहरकर किसी अवसरके मिलनेपर उसने राजासे कद्दा--“ आप 
बहुत समयसे सत्र भक्तोजी एक-छी पेवा-चाकरी करते हैं, परन्तु उनमें कोई बड़ा होगा और कोई छोटा 
होगा; इसलिये सब्रकी परीक्षा करके ही भक्ति करना चाहिये | * राजाने इस बातको स्वीकार किया और 
पूँछा कि तो फिर क्या करना चाहिये | राजाकी आज्ञा छेकर प्रधानने जो दो हजार भक्त थे उन सबको 
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इकट्ठा करके कहल्वाया कि आप सब लोग दरवाजेके वाहर आर, क्योंकि राजाको तेलकी जरूरत हैं इसालिये 
आज मभक्त-तैढ निकाडना है| तुम सव छोंग वहुत दिनोंसे राजाके माऊ-मसाले खा रहे हो, तो आज 
राजाका इतना काम तुम्हें अवश्य करना चाहिये | जब भक्तोंने, धराणीमं डाठकर तेल निकालनेकी वात 
छुनी तो सतके सत्र माग गये और अदृश्य हो गये | उनमें एक सच्चा भक्त था, उसने विचार किया 
कि राजाका नमक खाया है तो उसकी नमकहरामी कैसे की जा सकती है ? राजाने परमार्थ समझकर 
अन्न दिया है, इसलिये राजा चाहे कुछ भी करे, उसे करने देना चाहिये | यह विचार कर घाणीके 
पास जाकर उसने कहा कि ' आपको मक्त-ते् निकालना हो तो निकाडिये ” | प्रधानने राजाते 
कहा-- देखिये, आप सत्र भक्तोक्री सेवा करते थे, पल्‍्चु आपको सचचे-झठेकी परीक्षा नथी'। 
देखो, इस तरह, सच्चे जीव तो त्रिर्ठे ही होते है, और चैसे विरके सचे सहुरुकी भक्ति अयस्कर है | 
सच्चे सहुरुकी भक्ति मन वचन और कायासे करनी चाहिये। 

एक वात जवतक समझमें न आबे तबतक दूसरी बात सुनना किस कामकी * सुने हुएको 
भूठना नहीं। जैसे एक वार जो भोजन किया है, उसके पचे ब्रिना दूसरा भोजन नहीं 
करना चाहिये | तय वगैरह करना कोई महाभारत बात नहीं, इसलिये तप करनेवालेका अहंकार 
करना नहीं चाहिये | तप यह छोटेमें छोटा हिस्सा है। भूखे मरना और उपचास करनेका नाम 
तप नहीं | भीतरसे छुद्ध अंतःकरण हो तो तप कहा जाता है; और तो मोक्षगति होती है। 
वाह्य तप गरीरसे होता है। तप छह प्रकारका हैः--- अंतर्बृत्ति होना, २ एक आसनसे कांयाको 
वैठाना, ३ कम आहार करना, 9 नीरस आहार करना और बृत्तियोंका संकुचित करना, ५ संडीनता 
और ६ आहारका त्याग | 

तिथिके छिये उपवास नहीं करना, परन्तु आत्माके ढिये उपबास करना चाहिये। 
तरह प्रकारका तप कहा है। उसमें आहार न करना, इस तपको जिहा इन्द्रियको वश करनेका 
प्रकारके दोष कम हों तो महान्‌ छाम हो | | गे न बा की) आह रा रा 
दिखानेके लिये नहीं । कपायके घटनेके तप कहा है। हब 24244 2क84/< इक 

हज क दृष्टिको भूल जाना चाहिये | 
सत्र कोई सामायिक करते हैं, और कहते हैं कि जो ज्ञानी स्वीकार करे वह सत्य है। समकित 


होगा या नहीं, उसे भी यदि ज्ञानी स्वीकार करे तो सच्चा है. । परन्तु ज्ञानी कया स्वीकार करे 


अज्ञानीध खरीकार करने जैसा ही तुम्हारा सामायिक, त्रत और समकित है ! अर्थात्‌ वास्तत्रिक 


पा और समकित तुम्हारेमें नहीं । मन वचन और काया व्यवहार-समतामें स्थिर रहें, 
स्थिर नहीं हे हक आप गा माछ्म होता है, फिर भी वस्तुतः वह 
कक हे है हक तह समता भी नहीं है। मन वचन और काया चौदह गुणस्थान- 
पस्तु आत्मा चपछ नहीं होती हा ता वैठता ही नहीं। केवलोके मनयोग चपछ होता है; 
का नहा होती | आत्मा चौथे गुणस्थानकर्में चपरछ होती है, परन्तु सर्वथा नहीं। 
ज्ञान अर्थात्‌ आत्माको याधातथ्य जानना ] ' देन ? अर्थात्‌ आत्माकी याथातध्य ,प्रतीति । 
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“चारित्र' अर्थात्‌ आत्माका स्थिर होना। आत्मा और सदगुरुको एक ही समझना चाहिये | यह 
बात विचारसे ग्रहण होती है । वह विचार यह कि देह अथवा देहके समान दूसरा भाव सदूगुरु नहीं, 
परन्तु संदगुरकी आत्मा ही सदगुरु है। जिसने आत्मखरूप रक्षणसे, गुणसे, और वेदनसे प्रगट 
अनुभव फिया हैं, ओर वही परिणाम जिसकी आत्माका हो गया है, वह आत्मा और सदूयुरु एक 
ही ६, ऐसा समझना चाहिये । पूर्वमें जो अज्ञान इकट्ठा किया है, वह दूर हो तो ज्ञानीकी अपूर्व 
वाणी समझें आये। 

मिध्यातासनाज-पर्मके मिध्या स्वरूपका सच्चा समझना | 

तप आदि भी ज्ञानकी कप्तीटी हैं । साता-शीर आचरण रक्‍्खा हो और असाता थआ जाय 
तो हान मद हो जाता है। 

विचार निना इन्ड्रियाँ चग नहीं होतीं | अविचारसे इन्द्रियाँ दोडतीं हैं | निदतत्तिके लिये उपवास 
करना बताया है। हाल्में बहुतसे अज्ञानी जीव उपवास करके दुकानपर बैठते हैं, और उसे पोषध 
चताते है। ऐसे कन्पित पौपध जीवने अनादिकालसे किये हैं | उन सबको ज्ञानियोंने निष्फल ठहराया 
है। जब सल््री, घर, वाल-खच्चे भूल जाय, उसी समथ सामायिक किया कहा जाता है | न्यवहार-सामायिक 
चहुत निषेध करने योग्य नहीं, यद्यपि जीवने व्यवहाररूूप सामायिकको एकदम जड़ बना डाला है। 
उसे करनेचाले जीयोंफो खबर भी नहीं होती कि इससे कल्याण क्या होगा * पहिले सम्यक्त्व चाहिये | 
जिस वचनके सुननेसे आत्मा स्थिर हो उस सत्पुरुषका वचन श्रवण हो तो पीछेसे सम्यक्त्व होता 
है । सामान्य विचारको लेकर इन्द्रियाँ वश करनेके लिये छह कायका आरंभ कायासे न करते हुए जब 
वृत्ति निर्मेछ होती है, तब सामायिक हो सकता है । 

भवस्थिति, पचमकालमें मोक्षका अभात्र आदि शकाओंते जीवने वाह्म इत्ति कर रक्‍्खी है | 
परन्तु यदि जीत्र ऐसा पुरुपार्थ करे, और पंचमकाल मोक्ष होते समय हाथ पकड़ने आबे, तो उसका 
उपाय हम कर डेंगे | वह उपाय कोई हाथी नहीं, अथवा जाज्वल्यमान अप्मि नहीं। मुफ्तमें ही जीवको 
भड़का रक्‍्खा है | जीवरको पुरुषार्थ करना नहीं, और उसको लेकर बहाना ढूँढ़ना है | इसे अपना 
ही दोप समझना चाहिये | समताकी वैराग्यकी बाते खुननी और विचारनी चाहिये | वाह्म वार्तोको 
जैसे बने वैसे छोड देना चाहिये | जीव पार होनेका अमिलाषी हो, और संहुरुकी आज्ञासे प्रवृत्ति करे 
तो समस्त वासनाययें दूर हो जॉय । 

सहुरुकी आज्ञार्मे सत्र साथन समा गये है | जो जीव पार होनेके अभिलाषी होते हैं, उनमें सब 
वासनाओंका नाश हो जाता है। जैसे कोई सौ पचास कोस दूर हो, तो वह दो चार दिनमें घर आकर 
मिल सकता है, परतु जो छाखों कोस दूर हो वह एकदम घर आकर कैसे मिर्ू सकता है * उसी ' 
तरह यह जीव कल्याणमार्गसे थोड़ा दूर हो तो वह कभी कल्याण ग्राप्त कर सकता है, परन्तु यदि 
वह एकदम ही उल्टे रास्ते हो तो कहाँसे पार हो सकता है ? 


देह आदिका अभाव होना--मूच्छोका नाश दोना--ही मुक्ति है| जिसका एक भव बाकी रहा 


हो उसे देहकी इतनी अविक चिंता उचित नहीं | ज्ञान दूर होनेके पश्चात्‌ एक भवकी कुछ कीमत 
नहीं । छार्खों भव चले गये तो फिर एक भव तो किस दिसावमें है १ 
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किध्षीको हो तो मिथ्यात्व और माने वह छट्ठा-सातत्रों गुणस्थानक, तो उसका क्‍या करना ! 
चौथे गुणस्थानकी स्थिति कैसी होती है ? गणधरके समान मोक्षमागेकी परम प्रत्तीति आवे ( ऐसी ) | 
पार होनेका अमिलाषी हो वह सिर काटकर देते हुए पीछे नहीं हटता। जो शिथिर हो वह 
जो थोड़े कुलक्षण हो उन्हें भी नहीं छोड सकता । वीतराग भी जिस वचनको कहते हुए डरे हैं, उसे 
जज्ञानी खच्छदतासे कहता है, तो वह फिर फेसे छूटेगा ! 
महावीरस्वामीके दीक्षाके वरघेड़ेकी बातका स्वरूप यदि विचारें तो वैराग्य हो | यह बात अद्भुत 
है। वे भगवान्‌ अग्रमादी थे | उन्हें चारित्र रहता था, परन्तु जिस समय उन्होंने बाह्य चारित्र गहण 
किया; उस समय वे मोक्ष गये-। 
अविरति शिष्य हो तो उसका आदर सत्कार कैसे किया जाय £ कोई राग-द्वेष नाश करनेके 
लिये निकले, और उसे तो काममें ही छे लिया, तो राग-द्वेष कहोंसि दूर हो सकते हैं ? जिनभगवानके 
आगमका जो समागम हुआ हो वह अपने क्षयोपशमके अनुसार होता है, परन्तु वह सदगुरुके अनुसार 
हा होता। सदगुरुका योग मिलनेपर जो उसकी आज्ञानुसार चछा, उसका राग-दवेष सचमुच दूर 
गया। 


गभीर सोगके दूर करनेके दिये असली दवा तुरत ही फछ देती है | ज्वर तो एक ही दो दिलमें 
दूर हो जाता है | 


मार्ग और उन्मार्गकी परीक्षा होनी चाहिये | 'पार होनेका अमिराषी' इस शब्दका प्रयोग करो 
तो अभव्यका प्रइन ही नहीं उठता | अमिलाषीरमे भी भेद हैं। 

प्रश्न:--संत्पुरुषकी किस तरह परीक्षा होती है ! । 

उत्तरः--सत्पुरुष अपने रक्षणेसि पहिचाने जाते हैं । सत्पुरुषोंके छक्षण:---उनकी वाणीमें 
पूवोपर अविरोध होता है, वे क्रोधका जो उपाय बतावें, उससे क्रोध दूर हो जाता है; मानका जो 
उपाय बताये, उससे मान दूर हो जाता है। ज्ञानीकी वाणी परमार्थरुप ही होती है | वह अपूर्व है । 
ज्ञानीकी बाणी दूसरे अज्ञानीकी वाणीके ऊपर ऊपर ही होती है | जबतक ज्ञानीकी वाणी सुनी 
नहीं, तेब्रतक सूत्र भी .नीरस जैसे माछूम होते हैं। सहुरु और असद्गुरुकी परीक्षा, सोने और 
पौतलको कंठीकी परीक्षाकी तरह होनी चाहिये। यादे पार होनेका अभिलाषी हो, और सहुरु मिछ जाय 
तो कर्म दूर हो जाते हैं | सहुरु कम दूर करनेका कारण है | कर्म बॉधनेके कारण मिलें तो कर्म 
ैंपते हैं, और कर्म दूर होनेके कारण मिलें तो कर्म दूर होते हैं | जो पार होनेका अभिराषी हो वह 


से के पा भिथ्या कहता है। पार होनेका अमिराषी किसे कहा जाय ! जिस 
ओ जानी जहर कहें, उसे जहर समझकर छोड़ दे, और ज्ञानी उसे 
दोनेका अभिराषी कहा जाता है। कक बम 


उपदेश छुननेके लिये, छुननेके अभिलाषीने कर्मरूप 


लकड़ी नहीं छगती । तथा जो पार होनेका अभिराषी है उसने घोतीरूप कर्म ओढ़ रक्खे हैं, इससे 
उसपर कक डूकड़ी आदियें ही असर करती है । शातमें अभव्यके-तारनेसे-पार हो जाय, ऐसा 
नहा कहा | चीमेगीमें यह अर्थ जहीं है. ।- इूँढियाओके घरमशी, नामक 'मुनिने इसकी ठीका की है । 


युद्‌डिया ओढ़ रबी है, उससे उपदेशरूप 
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खये तो पार हुआ नहीं और दूसरोंकों पार उतारता है, इसका अर्थ अधमार्ग बताने जैसा है | असहुरु 
श्स प्रकारका मिध्या आल्यन देते हे* | 
जम्बूददपप्रज्ञति नामक जेनसूत्रमें ऐसा कहा हैं की इस कालमे मोक्ष नहीं | इसके ऊपरसे यह न 
समझना चाहिये कि मिध्यात्वका दूर होना और उस मिव्यात्वके दूर होनेरूप भी मोक्ष नहीं है | मिध्यात्वके 
दूर होनेरूप मोक्ष है, परन्तु सवा अर्थात्‌ आय्तिक देहरहित मोक्ष नहीं है। इसके ऊपरसे यह कहा जा 
सकता है कि इस कालमें स' प्रकारका केवल्ज्ञान नहीं होता, परन्तु इसका अर्थ यह नहीं है कि इस काहढमें 
सम्यन्त्य भी न होता हो। इस कालमें मोक्षके न होनेकी ऐसी बातें कोई करे तो उन्हें सुनना भी नहीं | 
सपुरुषकी बात पुरुषाथफ़ों मद करनेकी नहीं होती--पुरुपार्थको उत्तेजन देनेकी ही होती है । 
जहर ओर अमृत दोनों समान है, ऐसा ज्ञानियोंने कहा हो, तो वह अपेक्षित ही है। जहर और 
अमृतकों समान कहनेसे कुछ जहरका ग्रहण करना बताया है, यह बात नहीं | इसी तरह शुभ और 
अशुभ क्रियाओंके सत्रधमे समझना चाहिये। झुम और अशुभ क्रियाका निषेतव किया हो तो वह 
मोक्षडी अपेक्षासे ही है | शिन्तु उससे शुभ और अश्चुभ दोनों क्रियार्ये समान है, यह समझकर शुभ 
क्रिया भी नहीं करना चाहिये--ऐसा ज्ञानी-पुरुपषका कथन कमी भी नहीं होता । सत्पुरुषका वचन 
कभी अपर्ममें धर्म स्थापन करनेका नहीं होता । 
जो क्रिया करना उसे अदंभपनेसे, निरहकारपनेसे करना चाहिये--क्रियाके फठकी आबकाक्षा 
नहीं रखनी चाहिये | शुभ क्रियाका कोई निषेध किया ही नहीं, परन्तु जहों जहाँ केवछ बाह्य क्रियासे 
ही मोक्ष स्वीकार क्रिया है, वहीं उसका निपेध्र किया है । 
शरीर ठीक रहे, यह भी एक तरहकी समाधि हैं | मन ठीक रहे, यह भी एक तरहकी समाधि 
है। सहज-समावि अर्थात्‌ बाह्य कारणरद्ठित समाधि | उससे प्रमाद आदिका नाश होता है | जिसे यह 
समाधि रहती है, उसे कोई छाख रुपये दे तो भी उसे आनन्द नहीं होता, अथवा उससे कोई उन्हें 
जबर्दस्ती छीन ले तो भी उसे खेद नहीं होता । जिसे साता-असाता दोनों समान है, उसे सहज- 
' समावि कही गई है | समकितदृष्टिको अल्प हप, अल्प शोक कमी हो भी जाय, परन्तु पौछेसे वह 
शान्त हो जाता है | उसे अगका हर्ष नहीं रहता; जिम्त तरह उसे खेद हो वह उस तरह उसे पीछे खींच 
लेता है । वह विचारता है कि (इस तरह होना योग्य नहीं ', और वह आत्माकी निन्दा करता है। उसें 
हर्प-शोक हों तो भी उसका ( समकितका ) मूल नाश नहीं होता । समकितदृष्टिको अशसे सहज 
प्रतीतिके होनेस सदा ही समाधि रहती है । पतगकी डोरी जैसे हाथमें रहती है, उसी तरह समकित- 
दृश्की बृत्तिरूपी डोरी उसके हाथमें ही रहती है । 
समकितद्ाष्टे जीवको सहज-समाधि है । सत्तार्मे कर्म बाकी रहे हों, उसे फिर भी सहज- 
समावि ही है | उसे बाह्य कारणोसि समावि नहीं, किन्तु आत्मामेंसे जो मोह दूर हो गया वही समावि 
है | मिथ्यादश्टके हाथमें डोरी नहीं, इससे बढ बाह्य कारणोंमें तदाकार होकर उसरूप हो जाता है। 
समकितद्ृष्टिको बाह्य दुःख आनेपर मी खेद नहीं होता | यद्यपि वह ऐसी इच्छा नहीं करता कि 
रोग आये | परन्तु रोग आनेपर उसके राग-द्वेष परिणाम नहीं होते । 


* इसके बादके तीन पैरेप्राफ पत्र नम्बर ६३८ में आ गये हैं। ---अनुवादक, 
दि 





४१ श्रीमद्‌ राजचन्द्र [ ६४३ 
हम मन मकर दम सम 27 2 मजा मम 


गरीरके धर्म--रोग आदि--केवलीके भी होते हैं, क्योंकि वेदनीय कर्मको तो सत्रकों भोगना 
ही पडता है। समकित आये बिना किसीकी सहज-समाधरि होती नहीं | समकित होनेसे ही सहज- 
समाधि होती है | समकित होनेसे सहजमे ही आसक्तिभाव दूर हो जाता है | उस दश्मामें आसक्ति- 
भावके सहज निषेध करनेसे बच रहता नहीं | सतल्धुरुषके वचन अनुसार--उसकी आन्ञानुसार- 
जो चले उसे अशसे समकित हुआ है | 

दूसरे सब प्रकारकी कल्पनायें छोड़कर, प्रयक्ष सत्पुरुषकी आज्नसे उनके वचन सुनना, उनकी 
सच्ची श्रद्धा करना, और उन्हें आत्माम प्रवेश करना चाहिये, तो समकित होता है । शासमें कही हुई महाब्रीर- 
स्वामीकी आज़ानुसार चलनेवाले जीब्र वर्तमानमें नहीं हैं, इसलिये प्रत्यक्षज्ञानी चाहिये | का विकराल 
है। कुगुरुओंने लोकको मिथ्या मार्ग बताकर मुुला दिया है--मनुप्यभत्र छूट डिया है; तो फिर 
जीव मार्गम किस तरह आ सकता है ? यद्यपि कुगुरुओने छट तो लिया है, परन्तु उसमें उन 
विचारोंका दोष नहीं, क्योंकि उन्हें उस मार्गकी खबर ही नहीं है | मिथ्यात्वरूपी तिछीकी गौँठ 
मोटी है, इसलिये सब रोग तो कहोसि दूर हो सकता है * जिसकी ग्रथि छिन्न हो गई है, उसे सहज- 
समाधि होती है, क्योंकि जिसका मिध्यात्व नष्ट हो गया है, उसकी मूल गॉठ ही नष्ट हो गई, और 
उससे फिर अन्य ग्रुण अबश्य ही प्रगठ हो जाते हैं। 

सत्पुरुषका वोध प्राप्त होना यह अमृत प्राप्त होनेके समान हैं। अज्ञानी गुरुओंने बिचारे मनुर्ष्योको 
छूट लिया है। किसी जीवकों गच्छका आग्रह कराकर, किसीको मतका आग्रह कराकर, जिससे पार न 
हो सकें, ऐसे आल्वन देकर सब कुछ छटकर व्याकुछ कर डाढा है--मनुप्य भव ही छट लिया है। 

समवसरणसे भगवान्‌की पहिचान होती है, इस सब माथापच्चीको छोड देना चाहिये | छाख 
समवसरण हों, पर्तु यदि ज्ञान न हो तो कल्याण नहीं होता; ज्ञान हो तो ही कल्याण होता है । 
भगवान्‌ मनुष्य जैसे ही मनुष्य थे। वे खाते, पीते, उठते और बैठते थे---इन बातोंमे फेर नहीं है.) फेर 
कुछ दूसरा ही हैं । समवसरण आदिके प्रसग छौकिक-भावना है | भगवानका स्वरूप ऐसा नहीं है । 
भगवान्‌का खरूप---सर्वथा निर्मल आत्मा--सम्पूर्ण ज्ञान प्रगठ होनेपर प्रगठ होता है | सम्पूर्ण ज्ञान 
प्रगट हो जाय यही भगवान्‌का स्तरूव है | वर्तमानमें भगवान्‌ होता तो तुम उसे भी न मानते | 
भगवानका माहात्म्य ज्ञान है । भगवानके स्वरूपका चिंतवन करनेसे आत्मा भानमें आती है, 
पर्तु भगवानकी देहते भान प्रगट नहीं होता। जिसके सम्पूर्ण ऐश्वर्य प्रगट हो जाय उसे भगवान्‌ कहा 
जाता है। जेंसे यदि भगवान्‌ मौजूद होते और वे तुम्हें बताते तो तुम उन्हें भी न मानते, इसी 


तरह वर्तमानमें ज्ञानी मौजूद हो तो वह भी नहीं माना जाता | तथा स्वधाम पहुँचनेके बाद छोग कहते 


है कि ऐसा ज्ञानी हुआ नहीं | और पीछेसे तो छोग उसकी प्रति दा 
प्रतीति | । उसका ग्रतिमाको पूजते हैं, परल्तु बर्त पर 
प्रतीति भी नहीं छाते। जीवको ज्ञानौकी पहि जते हैं, परन्तु वर्तमानमें उस 


का चान वर्तमानमें होती नहीं। 
पम कतका सच्चा सच्चा विचार करे तो नौंवें समयमें केवछज्ञान हो जाय नहीं तो एक भवरमें 
ग एक भव 
३ जम हक भवसे तो केवछज्ञान हो ही जाता है, इसालिये समकित 
परत्ि्ट है । जुदा जुदा विचार- आत्मार्में छाम होनेके लिये है, परन्तु भेदमे दी 
आत्माकों घुमानेके लिये नहीं कहा | हरेकमें परमार्थ होना चाहिये। 32503 3; 
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समझिनीकों फेवलड्ानकी इच्छा नहीं । 
अज्ञनी गुरुआने लोगोकों कुमागपर चद्ा दिया है; उच्ठा पकडा दिया है; इ्ससे छोग गच्छ 
5, आदि लोकिक भाव्रमि तदाकार हो गये हैं| अन्नानियोनि लोकको एकदम मिथ्या ही मार्ग समझा 
या है| उनके सेगलसे इस काम अंधकार हो गया है। हमारी कही हुई हरेक-प्रत्यक-त्रातको 
याद कर करके सिशेषरुपसे पुरुषार्थ करना चाहिये। गच्छ आउिके कदाग्रहकों छोड़ देना चाहिये | 
ये अनादि काठते भटक रहा हैे। यदि समज़ित हो तो सहज ही समाधि हो जाप, और अन्‍्तर्मे 
न्याण हो। जीब सपुरुषके आशम्रयसे यदि आज्ञाका सच्चा सच्चा आरावन करे, उसके ऊपर ग्रतीति 
बे, तो अब्रम्य ही उपकार हो | 
एक ओर तो चीदह राज छोकुका सुख हो, और दूसरी ओर सिद्धके एक प्रदेशका सुख हों, 
तो भी मिद्धके एक प्रदेशका सुख अनतगुना हो जाता ६ । 
वृत्ति चाई किसी भी तरह हो रोफना चाहिये, ज़्ान-विचारसे रोकना चाहिये, छोक्-छाजसे 
गेकना चाहिये, उययोगसे रोफना चाहिये, किसी भी तरह हो इतिक्नो रोकना चाहिये | मुस॒क्षुओंको, 
किसी अमफ पदार्सक्रे व्रिना न चछ ऐसा नहीं रखना चाहिये | 
जीव जो अपनापन मानता ६, वही द सह, क्योंकि जहा अपनायन माना आर चिंता हुई कि अब 
कैसे होगा ? अब कमे करें ? सिंतामें जो स्वरूप हो जाता है, वही अतान है। विचारके द्वारा, ज्ञानके द्वारा 
ठेखा जाय तो माहझ्म होता है जि कोई अपना नहीं | यदि एककी चिता करो तो सम्रस्त जगतकी ही 
चिंता करनी चाहिये। इसलिये हरेक प्रसगरमें अपनापन होते हुए रोऊना चाहिये, तो ही चिता-कल्पना- 
कम होगी | दृष्णाकों जैसे बने कम करना चाहिये | विचार कर करके तृप्णाको कम करना चाहिये | 
इस देहको कुछ पचास-सी रुपयेका तो खर्च चाहिये, और उसके वदले वह हजारों छाखोंकी चिंता कर 
अग्नित्ते सारे दिन जला करती है। वाद्य उपयोग तृप्णाजी दृद्धि होनेका निमित्त है | जीव मान-वडाईके 
कारण दृष्णाक्रों बढ़ाता है, उत मान-बड़ा)को रखकर मुक्ति होती नहीं | जेसे वने वैसे मान-बड़ाई, 
तृप्णाकों कम करना चाहिये। निर्भमन कौन है * जो वन मेंगि---वनकी इच्छा करे---वह निर्घन है | 
जो न मेंगि बह बनवान है। जिसे छक्ष्मीकी विशेष तृष्णा, उसकी दुविधा, पीड़ा है, उसे जरा सी 
सुख नहीं । छोग समझते € कि श्रीमत डोंग सुखी है, परल्तु वम्तुत. उनके तो रोम रोममें पीड़ा हे, 
इसलिये तृप्णाफ़ों घठाना चाहिये । 
आहारकी बात अर्थात्‌ खानेके पदार्थोक्री वात तुच्छ है, उसे करना नहीं चाहिये | विहारकी 
अर्थात्‌ क्रीडाक्ी वात बहुत तुच्छ हैं । निहारकी वात भी बहुत तुच्छ ह | गरीरकी साता और दीनता 
ये प्रत् तुच्छताकी वार्ते करनी नहीं चाहिये | आहार विष्ठा है | विचार करो कि खानेके पीछे विष्टा हो 
जाती है| विष्टा गाय खाती हे तो दूध हो जाता है, और खेतर्म खाद डाठनेसे अनाज हो जाता है | इस 
तरह उत्पन्न हुए अनाजके आहारकों विष्टातुल्थ समझ, उसकी चचो न करनी चाहिये। वह तुच्छ बात है | 
सामान्य जीवोंसे सर्वधा मीन नहीं रहा जाता, और यदि रहें भी तो अतरकी कन्पना दूर होती 
नहीं; और जबतक कल्पना रहे तवतक उसके लिये कोई रास्ता निकालना ही चाहिये। इसलिये पीछेसे 
वे लिखकर ऋलपनाको बाहर निकाछ्ते हैँ। परमार्थ क्ाममें बोलना चाहिये। व्यवहार काममें 











से 7०० 


8 2, 


गा! 


सा श्रीमद्‌ राजचन्द्र हे 








अप बिना व्य्थकी बातें करनी नहीं । जहाँ माथापच्ची होती हो वहोंसि दूर रहना चाहिये-- 

कम करनी चाहिये । 
श क्रोध, मान, माया, छोभको मुझे कम करना है, ऐसा जब लक्ष होगा--जब्र उसका थोड़ा 
थोड़ा भी लक्ष्य किया जायगा-तब बादमें वह सरल हो जायगा । आत्माको आवरण करनेवाले दोष 
जब जाननेमें आ जॉय तत्र उन्हें दूर भगानेका अभ्यास्त करना चाहिये। क्रोध आदिके थोड़े थोड़े 
कम होनेके वाद सव सहज हो जायगा | बादमें उन्हें नियममें लेनेके लिये जैसे बने अभ्यास रखना 
चाहिये; और विचारमें समय बिताना चाहिये । किसीके प्रसंगसे क्रो आदिके उन होनेका निम्मित्त 
हो तो उसे मानना नहीं चाहिये, क्योंकि जब स्वयं ही ऋषष करें तभी क्रोध होता हे | जिस समय 
अपनेपर कोई क्रोध करे, उस समय विचारना चाहिये कि उस बरिचारेको हालमें उस प्रकृतिका 
उदय है; यह स्वय ही घड़ी दो घड़ी शात हो जायगा । इसलिये जैसे बने तैसे अंतबिचार कर 
ख्यं स्थिर रहना चाहिये। क्रोध आदि कपायको हमेशा त्रिचार ब्रिचारकर कम करना चाहिये। 
तृष्णा कम करनी चाहिये। क्योंकि वह एकात दुःखदायी है। जैसा उदय होगा बैसा होगा, इसलिये 
तृष्णाको अवश्य कम करना चाहिये । वाह्य प्रसगोंको जैसे बने वैसे कम करना चाहिये। 

चेलातीपुत्रने किसीका सिर काठ लिया था। बादमें वह ज्ञानीको मिला, और कहा कि मोक्ष दे, 
नहीं तो तेरा भी सिर काठ डाेँगा। इसपर ज्ञानीने कहा कि क्या तू ठीक कहता है? विवेक (सचेको 
सच्चा समझना ), शम ( सबके ऊपर समभाव रखना ) और उपशम ( वृत्तियोंको बाहर न जाने देना 
और अंतर्ईत्ति रखना ) को विशेणतिविशेष आत्मार्मे परिणमानेसे आत्माको मोक्ष मिलती है । 

कोई सम्प्रदायवाछा कहता है. कि वेदातियोंकी मुक्तिकी अपेक्षा--इस श्रम-दशाकी अपेक्षा- 
तो चार गतियों ही श्रेष्ठ हैं; इनमें अपने आपको सुख दुःखका अनुभव तो रहता है। 

सिद्धमें संबर नहीं कहा जाता, क्योंकि वहाँ कर्म आते नहीं, इसलिये फिर उनका निरोथ भी नहीं 
होता । मुक्तमें एक गुणसे---अंशसे--छूगाकर सम्पूर्ण अंशोंतक स्वभाव ही रहता है। सिद्धद॒शा्मे 
स्भावझुख प्रगठ हो गया है, करके आवरण दूर हो गये हैं, तो फिर अब संबर-निर्जरा किसे रहेंगे 
वहीँ तीन योग भी नहीं होते | मिथ्याल, अन्त, प्रमाद, कपाय, योग इन सबसे मुक्त उनको कर्मोका 
आगमन नहीं होता। इसलिये उनके करमीका निरोध भी नहीं होता | जैसे एक हजारकी रकम हो, और 


उसे थोड़ी थोड़ी पूरी कर दें तो खाता बंद हो जाता है, इसी तरह कर्मके जो पॉच कारण थे, उन्हें 
संवर-निजरासे समाप्त कर दिया, इसलिये पॉच कारणोंरूपी खाता बंद हो गया, अर्थात्‌ वह फिर पौछेसे 
किसी भी तरह प्राप्त नहीं होता | 


ध्मतंन्यास-क्रोध, मान, माया, छोम आदि दोषोंका छेदन करना | 


जीव तो सदा जीवित ही है। बह किसी समय भी सोता नहीं अथवा मरता नहीं---मरना उसका 


सेभव नहीं । स्वमावसे सब जीव जीवित ही हैं । जैसे स्ासोच्छासके बिना कोई जीव देखनेमें आता 
नहीं, उसी तरह ज्ञानस्वरूप चेतन्यके बिना कोई जीव नहीं है | 
आत्माकी निंदा करना चा 


# हिये और ऐसा खेद करना चाहिये जिससे वैराग्य उत्पन्न हो-- 
|. मिध्या माद्म हो । चाहे कोई सी मर जाय परन्तु जिसकी ऑल आँसू आ जॉय--संसारको 
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असार मान जन्म, जरा, मरणकों महा भयकर समझ वैराग्य प्राप्त कर ओंसू आ जॉय--वह उत्तम है| 
अपना पुत्र मर जाय और रोने लगे, तो इसमें कोई विशेपता नहीं, वह तो मोहका कारण है । 
आमा पुरुपार्थ करे तो क्‍या नहीं हो सकता ? इसने बड़े बड़े पर्वतके पर्वत काठ डाले ' है, 
और केसे केसे विचारकर उनको रेलबेके काममें लिया है | यह तो केवल बाहरका काम है, फिर भी 
विजय प्राप्त की है। आत्माऊ़ा विचार करना, यह कुछ वाहरकी वात नहीं | जो अज्ञान है उसके 
दूर होनेपर ज्ञान होता है | 
अनुभवी वैय दवा देता है, परन्तु यदि रोगी उसे गलेमें उतारे तो ही रोग मिठता है। 
उसी तरह सद्ुुरु अनुभवपूर्वक ज्ञानरूप दवा देता है, परन्तु उसे मुमुक्ष॒ म्रहण करनेरूप गले उतारे 
तो ही मिध्यात्वसूप रोग दूर होता है | 
दो घड़ी पुरुपार्थ करे तो केवलज्ञान हो जाय--ऐसा कहा है । रेलवे इत्यादि, चाहे कैसा भी 
पुरुषार्थ क्यों न करें तो भी दो घड्टौमें तेथ्यार होतीं नहीं, तो फिर केवलज्ञान कितना सुल्म है, 
इसका विचार तो करो | 
जो बातें जीव्रको शिथिल कर डाछती हें---प्रमादी कर डालती हैं, वैसी वार्त सुनना नहीं | इसके 
कारण जीच अनादिकालसे भटका है । भव-स्थिति कार आदिका आहुंवन लेना नहीं । ये सब बहाने हें । 
जीवको सासारिक आलंबन-विडम्बनायें-छोड़ना तो है नहीं, और वह मिथ्या आलूुंबन लेकर 
कहता है कि कर्मके दल मौजूद हैं इसलिये मेरेसे कुछ वन नहीं सकता | ऐसे आल्वन लेकर जीव 
पुरुषार्थ करता नहीं । यदि वह पुरुपार्थ करे और भव॒स्थिति अथवा काछ रुकाबट डालें तो उसका 
उपाय हम कर लेंगे, परन्तु पहिले तो पुरुपार्थ करना चाहिये। 
सत्पुरुपफी आज्ञाका आराघन करना भी परमार्थरूप ही है। उसमें छाम ही है | यह व्यापार 
छाभका ही है। 
जिस आठमीने छाखों रुपयोके सामने पीछा फिरकर देखा नहीं, वह अब जो हजारके ब्यापारमें 
वहाना निकाछता है, उसका कारण यही हे कि अतरसे आत्मार्थकी इच्छा नहीं है| जो आत्मार्थी 
हो गया है वह पीछा फिरकर देखता नहीं-बह तो पुरुपार्थ करके सामने आ जाता है | शाखमें कहा है 
कि आवरण, स्वभात्र, भच्॒स्थिति कब्र पकती हैं £ तो कहते हैं कि जब पुरुषार्थ करे तब । 
पॉच कारण मिल जॉय तो मुक्ति हो जाय।१ पाँचों कारण पुरुपार्थमें अन्तर्हित हैं।अनत चौथे 
आरे मिल जॉय, परन्तु यदि स्वय पुरुषार्थ करे तोही मुक्ति प्राप्त होती है ।जीवने अनत काल्से पुरुषार्थ 
किया नहीं । समशत मिथ्या आल्ंबनोंको छेकर मार्गमें विघ्न डाछे हैं। कल्याण-ब्त्ति उदित हो तब 
मवस्थिति परिपक हुई समझनी चाहिये। थूरता हो तो वर्षका काम दो घड़ीम किया जा सकता है | 
प्रश्न:---व्यवहारमें चौथे गुणस्थानमें कौन कौन व्यवहार लागू होता है * शुद्ध व्यवहार या 
और कोई £ 
उत्तर.---उसमें दूसरे सभी व्यवहार लागू होते हैं | उदयसे शुभाशुभ व्यवहार होता है, और 
परिणतिसे शुद्ध व्यवहार- होता है । 
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प्रमार्थते वह शुद्ध कर्ता कहा जाता है। प्रत्याख्यानी अपग्रत्यास्यानीकों खपा दिया है, इसलिये 
वह शुद्ध व्यवहारका कर्त्ता है । समकित्तीकों अश्ुद्ध व्यवहार दूर करना है । समकिती परमार्थसे शुद्ध 
कर्ता है। नयके अनेक ग्रकार हैं, परन्तु जिस प्रकारसे आत्मा ऊँची आये, पुरुषार्थ वर्धमान हो, 
उसी प्रकार विचारना चाहिये । प्रत्येक कार्य करते हुए अपनी भूछके ऊपर छक्ष रखना चाहिये । एक 
यदि सम्यक्‌ उपयोग हो तो अपनेको अनुभव हो जाय कि केसी अनुभव-दशा प्रगठ होती है | हि 

सत्संग हो तो समस्त गुण पहजमें ही हो जॉय | दया, सत्य, अदत्तादान, ब्रह्मचर्य, परिग्रह-मर्यादा 
आदि अहकाररहित करने चाहिये | छोगोंक्ों बतानेके लिये कुछ भी करना नहीं चाहिये | मनुप्यमव 
मिला है, और सदाचारका सेवन न करे, तो फिर पीछे पछताना होगा। मनुष्यभवर्म सत्पुरुषके 
बचनके सुननेका-विचार करनेका--सयोग मिला है | हे 

सत्य बोलना, यह कुछ मुश्किक नहीं--बिलूकुल सहज है । जो व्यापार आदि सत्यसे होते हों 
उन्हें ही करना चाहिये। यदि छह महीनेतक इस तरह आचरण किया जाय तो फिर सत्यका बोलना 
सरल हो जाता है। सत्य बोलनेसे, कदाचित्‌ प्रथम तो थोड़े समयतक थोड़ा नुकसान भी हो सकता 
है, परन्तु पीछेते अनंत गुणकी धारक आत्मा जो तमाम छुटी जा रही है, वह छुटती हुई बंद 
हो जाती है। सत्य, बोलनेसे धीमे धीमे सहज हो जाता है; और यह होनेके पश्चात्‌ बरत छेना चाहिये-- 
अभ्यास रखना चाहिये, क्योंकि उत्कृष्ट परिणामवाढी आत्मा कोई विरली ही होती है | 

जीवने यदि अलौकिक भयसे भय ग्राप्त किया हो, तो उससे कुछ भी नहीं होता | लोक चाहे 
जैसे बोले उसकी परवा न करते हुए, जिससे आत्म-हित हो उस सदाचरणका सेवन करना चाहिये । 

ज्ञान जो काम करता है वह अद्भुत है। सत्पुरुषके वचनके बिना विचार नहीं आता | विचारके 
बिना वैराग्य नहीं आता---ैराग्यके बिना ज्ञान नहीं आता | इस कारण सत्पुरुषके बचनोंका बारबार 
विचार करना चाहिये। 

वास्तविक आशका दूर हो जाय तो बहुत-पती निर्जरा हो जाती है ) जीव यदि सत्पुरुषका 
मार्ग जानता हो, उसका उसे बारबार बोष होता हो तो बहुत फल हो | 

जो सात अथवा अनंत नय हैं, वे सब एक आत्मार्थके लिये हैं, और आत्मार्थ ही एक सच्चा 
नय है | नयका परमार्थ जीवमेंस निकल जाय तो फल होता ह---अन्तमें उपशम आबे तो फल होता 
है; नहीं तो जीवको नयका ज्ञान जालरूप ही हो जाता है, और वह फिर अहंकार बढ़नेका स्थान 
होता | सत्पुरुषके आश्रयसे वह जाल दूर हो जाता है | 

व्याख्यानमें कोई भगजाछ, राग ( स्वर ) निकालकर घुनाता है, परन्तु उसमे आत्मार्थ नहीं । 
यदि सलुरुषके आश्रयसे कषाय आदि मंद करो और सदाचारका सेवन करके अहंकार रहित हो जाओ, 


तो तुम्हारा और दूसरेका हित हो सकता है । दंभरहित आत्मार्थते सदाचार सेत्रन करना चाहिये, 
जिससे उपकार हो | 
| 
जारी जमीन हो और उसमें वी हो तो वह किस काममें आ सकती है १ उसी तरह जबतक 


। ऐसी स्थिति हो कि आत्मामें उपदेश अवेश न करे, तबतक वह किस कामका £ जबतक उपदेश-बार्ता 
आत्मामे प्रवेश न करे तबतक उसे फिर फिर मनन करना और बिचारना चाहिये --उसका पीछा छोड़ना 
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नहीं चाहिये---कायर होना नहीं चाहिये--कायर हो जाय तो आत्मा ऊंची नहीं जाती | ज्ञानका 
अभ्यास जिस तरह बने वढ़ाना चाहिये--अभ्यासत रखना चाहिये---उसमें कुटिक्ता अथवा अहंकार 
नहीं रखना चाहिये | 
आत्मा अनंत ज्ञानमय है | जितना अभ्यास्न॒ बढ़े उतना ही कम है । छुंदरविछास आदिके 
पढ़नेका अम्यास रखना चाहिये | गच्छक्षी अथवा मतमतातरकी पुस्तकें हाथमें नहीं छेना | परम्परासे 
भी कदाग्रह आ जाय तो जीव पीछेसते मारा जाता है, इसालिये कदाग्रहकी वातोंमें नहीं पड़ना । मतोंसे 
अलग रहना चाहिये--दूर रहना चाहिये । जिस पुस्तकसे वैराग्य-उपशम हो, थे समकितदृश्टिकी 
पुस्तकें हैं | वेराग्यकी पुस्तकें पढ़ना चाहिये। 
दया सत्य आदि जो साधन हैं, वे विभावकों त्याग करनेके साधन हैं | अंतस्पर्शसे विचारको 
बडा आश्रय मिछ्ता है| अवृतकके साधन विभावके आधार-स्तंभ थे, उन्हें सच्चे साधनोंते ज्ञानी-पुरुष 
हिला डालते हैं । जिसे कल्याण करना हो उसे सत्य-साधन अवश्य करना चाहिये। 
सत्समागमर्मे जीव आया और इन्द्रियोंकी छुब्धघता न गई, तो वह सत्समागममे आया ही नहीं, 
ऐसा समझना चाहिये । जबतक सत्य बोले नहीं तब्रतक गुण प्रगठ नहीं होते | सत्पुरुष हाथसे 
पकड़कर व्रत दे तो छो। ज्ञानी-पुरुष परमार्थका ही उपदेश देता है | मुमुक्षुओंकों सत्साधनोंका 
सेवन करना योग्य है । 
समकितके मूल बारह ब्रत हैं:--स्थूछ प्राणातिपात, स्थूछ मृषावाद; स्थूछ कहनेका हेतु ०-- 
ज्ञानीने आत्माका और ही मार्ग समझाया है । व्रत दो प्रकारके हैं"---समकितके विना वाद्य ब्रत है; 
और समकितर्साहित अंतत्रत है। सर्मकितसहित बारह ब्रतोंका परमार्थ समझमें आ जाय तो फर होता है। 
वाह्मत्रत अंतर्वतके लिये हैं, जैसे कि एकका अंक सिखानेके लिये छकीरें बनाई जाती हैं | 
यद्यपि प्रथम तो छकीरें करते हुए एकका अंक ठेढ़ा-मेढ़ा हो जाता है, परन्तु इस तरह करते करते 
पीछेस वह अंक ठीक ठीक बनने छगता है । 
जीवने जो जो कुछ श्रवण किया है, वह सत्र मिथ्या ही प्रहण किया है। ज्ञानी विचारा क्या करे १ 
कितना समझावे £ वह समझानेकी रीतिसे ही तो समझाता है | मार कूटकर समझानेसे तो आत्मज्ञान होता 
नहीं । पहिले जो जो ब्रत आदि किये वे सब्र निप्फल ही गये, इसालिये अब सत्पुरुषकी इृश्सि परमार्थ 
समझकर करो । एक ही व्रत हो, परन्तु वह मिथ्याइष्टिकी अपेक्षासे बंध है, और सम्यग्दशिकी अपेक्षासे 
निर्जरा है | एवमें जो त्रत आदि निष्फछ गये, उन्हें अब सफर करने योग्य सत्पुरुषका योग मिला है; 
इसलिये पुरुपार्थ करना चाहिये | सदाचरणका आश्रयसह्तित सेवन करना चाहिये---मरण आनेपर 
पीछे हटना नहीं चाहिये | ज्ञानीके वचन श्रवण होते नहीं--मनन होते नहीं, नहीं तो दशा बढले 
ब्रिना कैसे रह सकती हैं 
आरंभ-परिग्रहको न्यून करना चाहिये। पढ़नेमें चित्त न ठछगे तो उसका कारण नीरसता माह्म 
होती है | जैसे कोई आदमी नीरस आह्मर कर ले तो फिर उसे पीछेस भोजन अच्छा नहीं छगता | 
ज्ञानियोंने जो कह है, उससे जीव विपरीत ही चछता है, फिर सत्पुरुषकी वाणी कहाँसि छग 
सकती है ० छोक-छाज आदि शल्य हैं | इस शल्यके कारण जीवका पानी चमकता नहीं | उस इल्यपर 
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यदि सत्पुरुषके वचनरूपी टॉकीसे दरार पड जाय तो पानी चमक उठे | जीवका शल्य हजारों दिनके 
जातियोगके कारण दूर नहीं होता, परन्तु सत्सगका सयोग यदि एक महानेतक भी हो तो वह दूर 
हो जाय, और जीब रास्तेस चछा जाय । है 

बहुतसे ल्घुकर्मी संसारी जीवोंको पुत्रके ऊपर मोह करते हुए जितना खेद होता है उतना 
भी वर्तमानके बहुतसे साधुओंको शिष्पके ऊपर मोह करते हुए होता नहीं ! 

तृष्णावाछा जीव सदा भिखारी; संतोषबाछा जीव सदा सुखी | 

सचे देवकी, से गुरुकी, सचे धर्मकी पहिचान होना बहुत मुश्किल है | सच्चे गुरुकी पहिचान 
हो, उसका उपदेश हो, तो देव, सिद्ध, धर्म इन सबकी पहिचान हो जाय । सबका स्वरूप सहुरुमे 
समा जाता है । 

सच्चे देव अहँत, सच्चे गुरु निर्ग्रन्थ, और सच्चे हीरे राग-देेप जिसके दूर हो गये हैं | म्रंथर्रहेत 
अर्थात्‌ गॉठरहित । मिथ्यात्र अंतग्रेन्थि है | परिग्रह बाह्य ग्रन्थि है| मूलमें अभ्यंतर ग्रंथि छिन्न न हो 
तबतक घर्मका स्वरूप समझमें नहीं आता | जिसकी म्रन्थि नष्ट हो गई है, वैसा पुरुष मिले तो सचमुच 
काम हो जाय, और उसमें यदि सत्समागम रहे तो विशेष कल्याण हो | जिस मूछ गॉठका शाद्तमें 
छेदन करना कहा है, उसे सब भूल गये हैं, और बाहरसे तपश्चर्या करते हैं । दुःखके सहन करनेसे 
भी मुक्ति होती नहीं, क्योंकि दुःख वेदन करनेका कारण जो वैराग्य है, जीव उसे मूल गया है। 
दुःख अज्ञानका है | 

अंदरते छूटे तभी बाहरस छूठता है, अंदरसे छूटे बिना बाहरसे छूटता नहीं | केवछ बाहर 
वाहरसे छोड़ देनेसे काम नहीं होता | आत्म-साधनके बिना कल्याण होता नहीं | 

वाह्म और अंतर जिसे दोनों साधन हैं, वह उत्कृष्ट पुरुष है, और इसलिये बह श्रेष्ठ है | जिस 
साधुके संगसे अंतर्गुण प्रगट हो उसका संग करना चाहिये | कलई और चेंदीके रुपये दोनों समान 
नहीं कहे जाते। कलईके ऊपर सिक्का लगा दो, फिर भी उसकी रुपयेकी कीमत नहीं होती; और चॉदी 
हो तो उसके ऊपर सिक्का न छगाओ तो भी उसकी कीमत कम नहीं हो जाती । उसी तरह यदि गृहस्थ 
अवस्था समकित हो, तो उसकी कौमत कम नहीं हो जाती | सब कहते हैं कि हमारे धर्मसे मोक्ष है। 
आत्मार्मे राग-हेपके नाश होनेपर ज्ञान प्रगट होता है | चाहे जहाँ बैठो और चाहे जिस 
ल्थितिमें हो, मोक्ष हो सकती है, परन्तु राग-द्वेष नष्ट हो तभी तो | मिध्यात्व और अहकार नाश हुए 
बिना कोई राजपाट छोड़ दे, इक्षकी तरह सूख जाय, फिर भी मोक्ष नहीं होती | मिध्यात्व नाश 
होनके परचातू ही सब साधन सफल हैं | इस कारण सम्पग्दर्शन अ्रेष्ठ ह्वै। 

ससारमें जिसे भोह है, स्त्री-पुत्रम अपनापन हो रहा है, और कपायका जो भरा हुआ है, वह 
रात्रि-भोजन न करे तो भी क्‍या हुआ १ जब मिथ्यात्व चछा जाय तभी उसका सत्फर होता है । 

हाठमें जैनधर्मके जितने साधु फिरते हैं, उन सभीको समकिती नहीं समझना; उन्हें दान देनेमें 


दानि नहीं, परन्तु वे हमारा कल्याण नहीं कर सकते | वेश कल्याण नहीं करता। जो साधु केवल 
वाह्म क्रियायें किया करता है, उसमें ज्ञान नहीं । 

ज्ञान तो वह है कि जिससे वाह्य वत्तियोँ रुक जातीं हैं--संसारपरसे सच्ची प्रीति घट जाती 
“जोव सच्चेको सच्चा समझने छगता है । जिससे आत्मामें गुण प्रगठट हो वह ज्ञान | 
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मनुष्यभत्र पाऊर भठकनेमें और ख्री-पुत्रमें तदाकार होकर, यदि आत्म-विचार नहीं किया, अपना 
दोप नहीं देखा, आत्माकी निनन्‍्दा नहीं की, तो वह मनुष्यमव---चिंतामणि रत्नरूप देह--बृथा ही 
चला जाता हे । 

जीव कुसगसे और असदगुरुसे अनादिकालसे भटका है, इसलिये सत्पुरुषको पहिचानना 
चाहिये । सत्पुरुष फेसा है  सत्पुरुप तो वह है कि जिसका देहके ऊपरसे ममत्व दूर हो गया है--- 
जिसे ज्ञान ग्राप्त हो गया है। ऐसे ज्ञानी-पुरुपकी आज्ञासे आचरण करे तो अपने दोष कमर हो जॉय, 
कपाय आदि मद पड़ जॉय और परिणाममें सम्यक्त्व उत्पन्न हो | 

क्रोध, मान, माया, लोभ ये वास्तविक पाप हैं | उनसे बहुत कर्मोका उपाजन होता है। हजार 
ये तप किया हो परन्तु यदि एक-डो घडी भी क्रोष कर लिया तो सब तप निष्फल चछा जाता है । 

£ छह खडका भोक्ता भी राज्य छोड़कर चला गया, और में ऐसे अल्प व्यवहारमें बड़पपन और 
अहंकार कर वेठा हूँ? '--जीतर ऐसा क्यों नहीं विचारता * 

आयुके इतने वर्ष ब्यतीत हो गये, तो भी लोभ कुछ घटा नहीं, और न कुछ ज्ञान ही प्राप्त 
हुआ | चाहे कितनी भी तृष्णा हो परन्तु जब आयु पूर्ण होती है उस समय वह जरा भी काममें आती 
नहीं; और तृष्णा की हो तो उल्टे उससे कर्म ही बेवते हैं | अमुक परिप्रहकी मर्यादा की हो---उदाहरणके 
लिये दस हजार रुपयेकी--तो समता आती है. | इतना मिल जानेके पश्चात्‌ वर्मध्यान करेंगे, ऐसा 
विचार रक्खें तो भी नियममें आ सकते हैं । 

किसीके ऊपर ऋ्रोव नहीं करना । जैसे रात्रि-भोजनका त्याग किया है, पेसे ही क्रोध मान, 
माया, लोम, असय आदि छोड़नेके लिये प्रयत्त करके उन्हें मद करना चाहिये | उनके मद पड़ 
जानेसे अन्तःमें सम्यकत्व प्राप्त होता है। जीव विचार करे तो अनतें कर्म मंद पड़ जॉय, और यदि 
विचार न करे तो अनतों कर्माका उपाजेन हो । 

जत्र रोग उत्पन्न होता है तब ख्री, वाल-तचे, भा अथवा दूसरा कोई भी रोगको ले नहीं सकता ! 

संतोपसे धर्मध्यान करना चाहिये, लड़के-बच्चों वगैरह किसीकी अनावश्यक चिंता नहीं करनी 
चाहिये | एक स्थानमें वैठकर विचार कर, सत्पुरुषके सगसे, ज्ञानीके वचन मननकर विचारकर धन 
आदिकी मर्यादा करनी चाहिये । 

ब्रह्मचयको यायथातब्य प्रकारस तो कोई विरछा ही जीव पाल सकता है, तो भी छोक-छाजसे 
भी बह्मचर्यका पालन किया जाय तो वह उत्तम है । 

मिथ्यात्व दूर हों गया हो तो चार गति दूर हो जाती हैँ | समाकित न आया हो और ब्रह्म- 
चर्चका पाठन करे तो देवछोक मिलता है | 

जीवने वैश्य, ब्राह्मण, पशु, पुरुष, त्री आदिकी कल्पनासे में वैश्य हूँ, ब्राह्मण हूँ, पुरुष हूँ, 
द्षी हैँ, पद्य हँ-ऐसा मान रक्‍्खा है, परन्तु जीव विचार करे तो वह स्रय उनमेंते कोई भी नहीं। “मेरा? 
स्वरूप तो उससे जुदा ही है। 

सूर्यके उद्योतकी तरह दिन बीत जाता है, तथा अजुलिके जलकी तरह आयु बीत जाती है । 
जिस तरह छकड़ी आरीसे काटी जाती है, वैसे ही आयु व्यतीत हो जाती है; तो भी मूखे परमार्थका 
साधन नहीं करता और मोहके ढेरको इकट्ठा किया करता है | 

। 
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£ सबकी अपेक्षा में संप्तारमें वड़ा हो जाऊँ?! ऐसे वडणनके प्राप्त करनेकी तृप्णामें; पॉच इन्द्रियोम 
ल्वर्तवान, मचपायीकी तरह, ग्रग-तृप्णाके जलके समान, संसारमें जीव्र भ्रमण किया करता है; और 
कुछ, गॉव और गतियोंमें मोहके नचानेसे नाचा करता है ! 

जिस तरह कोई अंधा रस्सीकों वठता जाता है, और वछड़ा उसे चत्राता जाता है, उसी तरह 
अज्ञानीकी क्रिया निष्फल चली जाती है | हु 

: में कर्ता हैं, में करता हूँ, में केसा करता हूँ ' इत्यादि जो विभाव है, वही मिथ्यात्र है । 
अहंकारसे संसारमें अनंत दुःख प्राप्त होता है--चारों गतियोंगें भटठकना होता है ! 

किसीका दिया हुआ दिया नहीं जाता, किसीका लिया हुआ लिया नहीं जाता; जीब व्यर्थकी 
कल्पना करके ही भठका करता है | जिस प्रमाणमें कमोौका उपार्जन किया हो उसी ग्रमाणमें छाभ, अलाभ, 
आयु, साता असाता मिलते हैं | अपने आपसे कुछ दिया लिया नहीं जाता | जीब अहंकारते ' मैंने 
इसे छुख दिया, मैंने दुःख दिया, मैंने अन्न विया ? ऐसी मिथ्या भावनायें किया करता है और उसके 
कारण कर्म उपार्जन करता है | मिथ्याल्वसे विपरीत धर्मका उपार्जन करता है | 

जगतर्मे यह इसका पिता है यह इसका पुत्र है, ऐसा व्यवहार होता है, परन्तु कोई भी किसीका 
नहीं | पूर्व कर्मके उदयसे ही सव कुछ बना है | न्‍ " 

अहंकारसे जो ऐसी मिध्यावुद्धि करता है, वह भूछा हुआ है---त्रह र गतियोंमें मठकता है, 
और दुःख भोगता है । 

अधमाधम पुरुषके छक्षण:--सत्पुरुषको देखकर जिसे रोप उत्पन्न होता है, उसके सचे वचन 
छुनकर जो उसकी निंदा करता है-खोटी बुद्धिवाल जैसे सदचुद्धिवालेको देखकर रोप करता है-सरलको 
मूर्ले कहता है, जो विनय करे उसे धनका ख़ुशामदी कहता है, पॉच इच्द्रियों जिसने वश की हों उसे 
भाग्यहीन कहता है, सच्चे युणवालेको देखकर रोप करता है, जो स्नी-पुरुषके सुखमें छवलीन रहता है--ऐसे 
जीब कुगतिको प्राप्त होते हैं| जीव कर्मके कारण अपने स्वरूप-ज्ञानसे अंब है, उसे ज्ञानकी खबर नहीं है। 


एक नामके लिए---मेरी नाक रहे तो अच्छा--ऐसी कल्पनाके कारण जीव अपनी शूरवीरता 
दिखानेके लिये छड़ाईमें उत्तरता है--पर नाककी तो राख हो जानेवाली है ! 5 

देह कैसी है 2 रेतके घर जैसी | स्मशानकी मढ़ी जैसी। पर्वतकी, गुफाके समान देहमें अधरा है। 
चमड़ीके कारण देह ऊपर ऊपरसे सुंदर माढूम होती है। देह अबगुणका घर तथा माया और मैलके रहनेका 
स्थान है । देहमें प्रेम रखनेके कारण जीव भठका है | वह देह आनित्य है, वदफेलकी खान है। उसमें 
मोह रखनेसे जीव चार गतियोंगे भटकता है| किस तरह भठकता है ? घाणीके बैछकी तरह |. 
अंखिपर पट्टी वॉध छेता है, चलनेके मार्गमें उसे तंग होकर चलना पड़ता है, छूटनेकी इच्छा ह्ोनेपर 


भी वह छूट नहीं सकता, मूखसे पीडित होनेपर मी वह कह नहीं सकता, श्वासोच्छुतरास वह निराकुछतासे 


ले नहीं सकता | उसकी जी ३ 
तरह जीच भी पराधीन है | जो संसारमें प्रीति करता है, वह 
दुःख सहन करता है। हे हे 55003 


घुवे जैसे कपड़े पहिनकर वे आड्म्वर रचते हैं 
हैं, परन्तु वे धुवेकी तरह नाश हो जानेवाले 
हैं | आत्माका ज्ञान मायाके कारण दवा हुआ रहता है। घुवेकी तरह नाश हो जानेवा 
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जो जीत्र आत्मेच्छा रखता है, वह पैसेकों नाकके मेलकी तरह त्याग देता है। जैसे 
मास्खियों मिठाईपर चिपटी रहती ८, उसी तरह ये अभागे जीत्र कुट॒म्बरके सुखमें छवछीन हो रहे हैं | 
वृद्ध, युवा, वालढक--ये सब ससारमें इवे हुए हैं---कालके मुखमें है, ऐसा भय रखना चाहिये | 
उस भयको रख संसारमें उदासीनतासे रहना चाहिये । 
सौ उपत्रात्त करे, परन्तु जब्रतक भीतरसे वास्तविक दोष दूर न हाँ तब्रतक फछ नहीं होता | 
श्रावक किस कहना चाहिये ? जिसे संतोप आया हो, कपाय जिसकी मंद पड़ गईं हों, भीतरसे 
गुण उदित हुए हों, सत्संग मिछा हो--उसे श्रावक्ष कहना चाहिये। ऐसें जीवको वोध छगे तो 
समस्त वृत्ति बदछ जाय--ठचया वदछ जाय | सत्संग मिछना यह पुण्यक्रा योग है | 
जीव अविचारसे भूले हुए है | जरा कोई कुछ कह दे तो तुरत ही बुर छग जाता है, परल्तु 
विचार नहीं करते कि मुझे क्‍या ? वह कहेगा तो उसे ही कर्म-त्रव होगा ) 
सामायिक समताकों कहते हैं | जीव अहकार कर वाह्म-क्रिया करता है, अहंकारसे माया खर्च 
करता है---बे कुगतिके कारण है | सत्सगक्के विना यह दोष नहीं घटता । 
जीवको अपने आपको होगियार कहल्याना बहुत अच्छा रुगता है. । वह बिना बुछाये होगियारी 
करके वड़ाई लेता ढे। जित्त जीवको विचार नहीं, उसके छूटनेका अन्त नहीं | यदि जीव विचार करे 
और सन्मार्गपर चले तो छूठनेका अन्त आते | 
अहंकारसे मानसे कैंवल्य प्रगट नहीं होता | वह बड़ा दोप है | अज्ञानमें बड़े छोटेकी कल्पना रहती 
है. | वाहुबलिजीने विचारा कि में अंकुशरहित हैँ, इसलिये 
(११) आनंद, भाद्रपद बदी १४७ सोम- 
पंदरह भेदोंसे जो सिद्ध कहा है, उसका कारण यह है कि जिम्तका राग द्वैप और 
अन्नान नए हो गया है, उसका चाहे जिस वेपसे, चाहें निस स्थानस और चाहे जि्त रिंगसे 
कन्याण हो जाता है | 
सत्‌ मार्ग एक ही है, इसलिये आग्रह नहीं रखना | अमुक इूँढिया है, अपुक तप्या हैं, ऐसी 
कल्पना नहीं रखना | दया सत्य आदि सदाचरण मुक्तिक्रे मार्ग हैं. इसलिये सदाचरण सेवन 
करना चाहिये | 
खेंच करना किस लिये कहा दे ? गरीरकी ममताकी बह परीक्षा है। ( सिरमें वाल होना ) यह 
मोह चढ़नेका कारण हैं. | उससे स्नान करनेका मन होता है, दर्पण लेनेका मन होता है, उसमें मुंह 
देखनेका मन होता दे, और इससे फिर उनके साथरनोंके ढिये उपायि करनी पड़ती है, इस कारण 
ज्ञनियोंन केशलॉच करनेके लिये कहा है । | 
यात्रा करमेका एक तो कारण यह है कि गृहवासकी उपाविसे निृत्ति मिछ सके, दूसरे सौ 
दोसी रुपयोंके ऊपरसे मुच्छीमाव कम हो सके, तथा परदेशर्में देशाठन करनेसे कोई सत्पुरुष खोजते 
खोजते मिछ जाय तो कन्याण हो जाय | इन कारणोसे यात्रा करना बताया है | 
जो सत्पुरुष दूसरे जीवोंकों उपदेश देकर कल्याण बताते हे उन सत्युरुर्षोको तो अनंत छाम 
प्राप्त हुआ है | सत्पुरुष दूसरे जीवकी निष्काम करुणाकें सागर हैं | वाणीके उदय अनुसार उनकी 
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ह वाणी निकलती है । वे किसी जीवको ऐसा नहीं कहते कि त्‌ दीक्षा छे ले | तीर्थकरने पूर्वमें जो कर्म 
बाँधे हैं, उनका वेदन करनेके लिये वे दूसरे जीवोंका कल्याण करते हैं, नहीं तो उन्हें उदयानुसार दया 
रहती है | वह दया निष्कारण ह, तथा उन्हे दूसरेकी निर्जरासे अपना कल्याण नहीं करना है | 
उनका कल्याण तो हो ही गया है | वह तीन छोकका नाथ तो पार होकर ही बैठा है। सत्पुरुष 
अथवा समकितीको भी ऐसी ( सकाम ) उपदेश देनेकी इच्छा नहीं होती | वह भी निष्फारण दयाके 
वास्ते ही उपदेश देता है । महावीरस्वामी गृहवासमें रहते हुए भी त्यागी जैसे थे। 
हजारो वर्षका संयमी भी जैसा वैराग्य नहीं रख सकता, वैसा वैराग्य भगवानका था।. जहाँ 
जहाँ भगवान्‌ रहते हैं, वहों वहों सत्र प्रकारका उपकार भी रहता है | उनकी वाणी उदयके अनुसार 
शात्िपूर्वक परमार्थ हेतुस निकलती है, अथीत्‌ उनकी वाणी कल्याणके लिये ही होती है | उन्हें 
जन्मसे मति, श्रत, अवधि ये तीन ज्ञान थे | उस पुरुषके गुणगान करनेसे अनत निर्जरा होती है । 
ज्ञानीकी वात अगम्य है| उनका अभिप्राय जाननेमें नहीं आता । ज्ञानी-पुरुषकी सच्ची खूबी यह हैं 
कि उन्होंने अनादिसे दूर न होनेवाले राग-द्ेष और अज्ञानकों छिन्न-मिन्न कर डाछा है| इस भगवानकी 
अनंत कृपा है | उन्हें पद्चीसपतौ वर्ष हो गये, फिर भी उनकी दया आदि आजकल भी मौजूद हैं। 
यह उनका अनंत उपकार है | ज्ञानी आडम्बर दिखानेके लिये व्यवहार करते नहीं । वे सहज खमभात्रसे 
उदासीन भावसे रहते है । 
ज्ञानी दोषके पास जाकर दोषका छेदन कर डालता है; जय कि अज्ञानी जीव दोषको छोड़ नहीं 
सकता । ज्ञानीकी बात अद्भुत है। - 
वाड़ेमें कल्याण नहीं है। अज्ञानीका वाड़ा होता है। जैसे पत्थर स्वयं नहीं तैरता और दूसरेको भी 
नहीं तैराता, उसी तरह अज्ञानी है। वतिरागका मार्ग अनादिका है। जिसके राग द्वेष और अज्ञान दूर हो 
गये, उसका कल्याण हो गया । परन्तु अज्ञानी कहे कि मेरे धर्मत्ते कल्याण है, तो उसे मानना नहीं | 
इस तरह कल्याण होता नहीं। दूँढिया।ना अथवा तपापना माता हो तो कषाय चढ़ती है। तप्या हृढियाके 
साथ बैठा हो तो कषाय चढ़ती है, और ढूँढिया तपाके साथ बैठे तो कषाय चढ़ती है---इन्हें अज्ञानी 
समझना चाहिये। दोनों ही समझे बिना वाड़ा बॉवकर कर्म उपार्जन कर भटकते फिरते हैं। बोहरेकी# 
नाड़ेकी तरह वे मताग्रह पकड़े बैठे हैं। मुँहपत्ति आदिके आग्रहको छोड़ देना चाहिये | 
जैनमार्ग क्‍्याहै राग, द्वेष और अज्ञानका नाश हो जाना। जज्ञानी साधुओंने भोले जीवोंकों 
समझाकर उन्हें मार डालने जैसा कर दिया है । यदि प्रथम स्वय विचार करे कि मेरा दोष कौनसा कम 
कप ( हे आर इस्लाम धर्मकी एक शाखाके अनुयायी मुसलमानोंकी एक जाति होती है । बोहरा छोग मूलमें 
जहँतक बने ये लोग नौकरी पेशा करना पतंद नहीं करते। 
हे लो ल गा, सूरतमें है | एक बारकी बान है कि कोई बोहरा व्यापारी गाड़ीमें माल भरकर 
कस ही ० 2 हे गाड़ीवानने 2 'ताड़ा' पक़्कर होशियार होकर बैठ जानेकीा 
यजामेसं जे। इजहारन्द होता है, उसे नाइ कहते हैं, और दूसरे 


स्सी--डोरी-को भी नाड़ा कहते हैँ | गाड़ीवानका अमिप्राय इस सस्पीको ही पककर बेठे रहनेका था। परन्तु 


बोहराजीने समझा कि गादीवान इजहारखबन्द डे 
[ को पकड़कर बैठनेक्के लिये कह रहा सलिये 
जोरस पकड़कर बैठ गये । ---अनुवादक, जे अल गज लक 
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हुआ है, तो माद्टम होगा कि जनवर्म तो मेग्से दूर ही रहा है। जीय उल्टी समझसे अपने कल्याणको भूल- 
कर दूसरेका अकन्याण करता है । तथा ढूँढियाऊे साधुको, और ढ्रेंढिया तथाके साथुको अन्न-पानी 
न देनेके लिये अपने अपने शिष्योकों उपदेश करते हैं | कुगुरु छोग एक दूसरेको मिलने नहीं देते । 
यदि दे एक दूसरेको मिलने दें तो कपाय कम हो जाय--निन्‍्दा घट जाय | 

जीव निष्पक्ष नहीं रहता | वह अनादिसे पक्ष पड़ा हुआ है, और उसमें रहकर कल्याण 
भूल जाता है| 

वारह कुलकी जो गोचरी कही है, उसे बहुतसे मुनि नहीं करते | उनका कपड़े आदि परिग्रहका 
मोह दूर हुआ नहीं | एक वार आहार छेनेके लिये कहा है फिर भी वे दो वार छेते है । जिस ज्ञानी- 
पुरुषके बचनसे आत्मा उच्च दा प्राप्त करे वह सच्चा मार्ग है-त्रह अपना मार्ग है। सच्चा धर्म पुस्तकमें 
है, परन्तु आत्मामें गुण प्रगट न हों तब्रतऊ त्रह कुछ फल नहीं देता | 'वर्म अपना है? ऐसी एक कल्पना ही 
है । अपना धर्म क्या है ? जैसे महासागर किसीका नहीं, उसी तरह धर्म भी किसीके वापका नहीं है। जिसमें 
दया सन्‍यय आदि हों, उसीको पाछो | वह किसीके वापका नहीं है | वह अनादिकालका है--शाज्त हैं । 
जीयने मौंठ पकड़ ली है फ्ि व अपना है। परल्तु गाज्वत मार्ग क्‍या है जाश्व॒त मार्गसे सब मोक्ष गये 
है | रजोहरण, डोरी, मुँहप्ती या कपड़ा कोई आजा नहीं। गेहरेकी नाड़ेकी तरह जीव पक्षका आम्रह 
पकड़े बैठा है---ऐसी जीयकी मूढ़ता है । ' अपने जैनधर्मके शार्लोर्मि सत्र कुछ है, शात्र अपने पास 
है,! ऐसा मिध्याभिमान जीव कर बैठा €। तथा क्रोध, मान, माया और छोमरूपी चोर जो रात दिन 
माल चुग रहे हैं, उसका उसे भान नहीं । 

तीरवकरका मार्ग सच्चा है। हव्यमें कौडीतक भी रखनेकी आज्ञा नहीं | वैष्णबोंके कुछवर्मके कुगुरु 
आरंभ-पस्हके छोडे ब्रिना ही छोगोंसे पाससे छक्ष्मी ग्रहण करते हैं, और उस तरहका तो एक व्यापार 
हो गया है | वे स्वय अम्रिमें जरते हैं, ते फिर उनसे दूसरोंकी अग्नि किस तरह शान्त हो सकती 
है ? जैनमार्गका पस्मार्थ सच्चे गुरुते समझना चाहिये। जिस गुरुको खार्थ हो वह अपना अकल्याण 
करता है और उससे भिष्योका भी अकल्याण होता है । 

जैनणिंग वारण कर जीव अनंतों वार भटका है--वाह्मवर्ती ठिंग धारण कर छौकिक व्यव- 
हास्में अनतों बार भटका है |इस जगह वह जैनमार्गका निपेव करता नहीं | अतरगसे जो जितना सच्चा 
मार्ग बतावे बह “जैन ? है। नहीं तो अनादि काठ्से जीवने झूठेकों सच्ा माना है, और वही 
अज्ञान है । मनुष्य देहकी सार्वेकता तभी है जब कि मिथ्या आग्रह-दुराग्रह-छोड़कर कल्याण द्वोता हो । 
जानी सीचा ही बताता है [ जब आत्मन्नान प्रगठट हो उसी समय आत्म-ज्ञानीपना मानना चाहिये--- 
गुण प्रगठ हुए बिना उसे मानना यह भूछ है | ज़वाहरातकी कीमत जाननेकी शक्तिके बिना जुवेरीपना 
मानना नहीं चाहिए | अज्ञानी मिथ्याको सच्चा नाम देकर वाडा वँधवा देता है | यदि सतकी पहिचान 
हो तो किसी समय तो सत्यका ग्रहण होगा | 

५३३.) आनंद, माद्रपद १८ मंगरू. 

जो जीब अपनेको मुम्ुल्षु मानता हो, पार होनेका अमिलठाषी मानता हो, और उसे देहमें रोग होते 

समय आकुलता-व्याकुछता होती हो, तो उस समय विचार करना चाहिये कि तेरी मुमुक्षुता-द्दोभियारी- 
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कहाँ चली गई? जो पार होनेका अमिराप्री हो वह तो देहको अप्तार समझता ह--ठेहको आत्मासे 
मिन्न मानता है--उस्ते आकुछता आनी चाहिये ही नहीं । देहकी संभाल करते हुए वह सेमाली जाती नहीं, 
न्योंजि वह उसी क्षणम नाझ हो जाती है---उसमें क्षणमरमें रोग, क्षणमरमें बेंदना हो जाती है । देहके संगसे 
देह दुःख देनी है, इसलिये आकुछता-ब्णकुछता होती है, वही अह्ञान-है-। झाखत्र श्रवण कर रोज रोज 
छुना है कि देह आत्मासे सित्र ह--+क्षणमंगुर है, परनंतु देहका यदि वेदना हो तो यह जीव राग-देष 
प्रिणाम्से शोर-गुर मचाता हैं | तो फिर, देह क्षणमंगुर है, यह तुम झाञमें छुनने जाते किस लिये हो १ देह 
तो तुम्हारे पास है तो अनुमव्र करो । देह स्पष्ट मिद्ठी जेसी है-वह रक्ली-हुई रखी नहीं जा सकती | 
वेदनाक्षा वेइन करते हुए कोई उपाय चलता नहीं। अबत्र फ़िर किसकी सैमार करें? कुछ भी नहीं वन 
सक्कता | इस तरह देहका प्रत्यक्ष अनुभव होता है, तों फिर उसकी ममता करके क्या करना ? देहका 
प्रगट अनुभव कर झात्र्मे कहा है जि वह अनित्व है--देहमें मूच्छो करना योग्य नहीं । 

जबतक देहम आम्मडुद्धि दूर न हो तवतक सम्बक्त्त नहीं होता । जीवकों सचाई कभी आई 
ही नहीं, वद्रि आई होती तो मोक्ष हो जाती | भ ही साधुपना, श्रावकपना अथवा चाहे जो स्त्रीकार 
कर छो, परन्तु सचाई विना सव सावन द्था है | देहम आन्मयुद्धि दूर करनेके जो साधन वतार्ये है वे साधन, 
देहम आम्मबुद्धि दूर हो जाब तभी सच समझ जाते है | देहमें जो आन्मबुद्धि हुई € उसे दूर करनेके 
डिये, अपनेपनको त्यागनके लिये सावन करने आवच्यक € | यदि वह दूर न हो तो साथुपना, श्राव- 
कपना, झाढश्रवण अबबा उपदेद्य सब कुछ अरण्यरोदनके समान है | जिसे यह भ्रम दूर हो गया है, वही 
साधु, वही आचार्य और वही ज्ञानी है | जैसे कोई अमृत्तक्ा मोजन करे तो वह छिपा हुआ नहीं रहता; 
उर्सी तग्ह भ्गतिक्रा दूर होना किसीले छिपा हुआ रहता नहीं | 

छोग कहते है कि समकित है वा नहीं, उसे केवल्ज्ञानी जाने | पर्तु जो स्वयं आत्मा है वह उसे 
ज्यों नहीं जानती ? आत्मा कुछ गाव तो चली ही नहीं गई । अर्थात्‌ समकित हुआ है, घ्से आत्मा 
खय ही जानती है । जैसे किसी पदार्थ खानेपर वह अपना फल देता है, उस्ती तरह समकितके 
होनेपर भ्गन्ति दूर हो जानेपर उसका फ़छ आत्मा स्वयं ही जान छेती है | ज्ञानके फठको ज्ञान देता ही 
है। पदर्थके फछको पदार्थ, अपने छक्षणके अनुसार ढेता ही है | आत्मामेंसे---अन्तरमेंसे--यदि कर्म 
जानेको तैव्गर हुए हों, तो उसकी अपनेको खबर क्यों न पड़े ! अर्थात्‌ खत्रर पड़ती ही है | सम- 
क्षितीकी व्ज्ा छि्पि हुई नहीं रहती | कल्पित समकितको समकित मानना, पातलकी कंठीको सोनेकी 
कंठी माननेके समान हैं | 

... समकित हुआ हा तो देहमें आत्मबुद्धि दूर होती है | यद्यपि अल्यवोव, मध्यमबोतर, विशेषयोध 

जेसा भी वोब इआ हो, तदनुसार ही पीछेते देहमें आत्म बुद्धि दूर होती है । देहमें रोग होनेपर जिसे 

आाकुछता माइम पड़े, उसे मिथ्याध८ समझना चाहिए | है 
कट जिस हार्दीको आडुछता-व्याकुछता दूर हो गई है, उसे अतरंग पच्क्खाण है ही | उसमें समस्त 

ज ध् है । जिसके राग द्वेष दूर हो गये हैं, उसका यदि वीस वरसका पुत्र मर जाय 

तो भी उसे खेद नहीं होता । शरीस्क्ो व्यावि होनेसे जिसे व्याकुछता होती है, और जिसका कल्पना 


ज्ञान द्ठे ड्से शून्य अव्यात्मज्ञान मानना चाहिये 
माने ज्ञान है, उसे झूत्य अब्याक्मज्ञान, मानन ये | ऐसा कल्पित ज्ञानी भून्य-ज्ञानको अध्यात्मज्ञान 
मानकर अनाचारक्ता सेवन करके बहुत ही मटकेता है | देखो शास्षका फछ ! 
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आत्माको पुत्र भी नहीं होता और पिता भी नहीं होता | जो इस तरहकी कह्पनाको सत्य मान 
बेठा है वह मिध्यात्वी है | कुसंगसे समझमें नहीं आता, इसलिये समकित नहीं आता | सत्पुरुषके संगसे 
योग्य जीव हो तो सम्यक्त्व होता है । 
समकित और मिथ्यात्वकी तुरत ही खबर प जाती है | समकिती और मिथ्यात्वीकी वाणी घड़ी 
घड़ी जुदी पड़ती है | ज्ञानीकी वाणी एक ही घारायुक्त पूर्वापर मिछती चढी आती है | जब अतरंग 
गोठ खुले उसी समय सम्यक्त्व होता है। रोगको जान छे, रोगकी दवा जान ले, पथ्यको जान के और 
तदनुसार उपाय करे तो रोग दूर हो जाय । रोगके जाने बिना अज्ञानी जो उपाय करता है उससे रोग 
बढ़ता ही है | पथ्य सेवन करे और दवा करे नहीं, तो रोग कैसे मिठ सकता है * अर्थात्‌ नहीं मिट 
सकता | तो फिर यह तो रोग कुछ और है, और दवा कुछ और है | कुछ शात्र तो ज्ञान कहा नहीं 
जाता | ज्ञान तो उसी समय कहा जाता है जब अतरगसे गॉँठ दूर हो जाय | तप संयम आदिके लिये 
सत्पुरुषके वचनोंका श्रवण करना बताया गया है। तल 
. ज्ञानी भगवानने कहा है कि साधुओंको अचित्त आहार छेना चाहिये। इस कथनको तो 
बेहतसे साधु भूल ही गये हैं | दूध आदि सचित्त भारी भारी पदाथौका सेवन करके ज्ञानीकी आज्ञाके 
ऊपर पॉव देकर .चढना कल्याणका मार्ग नहीं | छोग कहते हैं कि वह साधु है, परन्तु आत्म-दशाकी 
जो साथना करे वही तो साधु है। 
नरसिंहमहेता कहते हैं कि अनादिकालसे ऐसे ही चलते चढछते काल बीत गया, परन्तु 
निप्तारा हुआ नहीं | यह मार्ग नहीं है, क्योंकि अनादिकालसे चलते चलते भी मार्ग हाथ छगा 
नहीं । यदि मार्ग यही होता तो अबतक कुछ भी हाथ नहीं आया--ऐसा नहीं हो सकता था | इसलिये 
मार्ग कुछ मिन्न ही होना चाहिये। 
तृष्णा किस तरह घटती है ? लौकिक भावमें मान-ब्रड़ाई त्याग दे तो । “ घर-कुठुम्न आदिका 
मुझे करना ही क्या है ? छोकमें चाहे जैसे हो, पर्तु मुझे तो मान-बड़ाईकी छोड़कर चाहे किसी भी 
प्रकारसे, जिससे तृष्णा कम हो वैसा करना है ?--ऐसा विचार करे तो तृष्णा घट जाय---मंद 
पड़ जाय । 
तपका अभिमान कैसे घट सकता है * त्याग करनेका. उपयोग रखनेसे | “मुझे यह अभिमान॑ 
क्यों होता है !--.इस्त प्रकार रोज विचार करनेसे अभिमान मंद पड़ेगा |. 
.. ज्ञानी कहता है. कि जीव यदि कुंजीरूपी ज्ञानका विचार करे तो अज्ञानरूपी ताला खुल 
जाय---कितने ही ताले ख़ुल जॉय | यदि कुंजी हो तो ताछा खुलता है, नहीं तो हथौड़ी मारनेसे तो. 
ताछा दूठ ही जाता है | 
« कल्याण न जाने क्या होगा ? ऐसा जीवको वहम है | वह कुछ हाथी घोड़ा तो है नहीं । 
जीवको ऐसी ही भ्रान्तिके कारण कल्याणकी कुजियाँ समझमें नहीं आती | समझमें आ जाय तो सत्र 
छुगम है | जीवकी श्रान्ति दूर करनेके 'डिये जगत॒का वर्णन किया है | यदि जीव हमेशाके अंधमार्गसे 
थक जाय तो मार्गमें आ जाय | 
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ज्ञानी जो परमार्थ--सम्यक्व--हो उसे ही कहते है । “ कपाय घटे वही कल्याण है। 

जीवके राग, ह्वेप, अज्ञान दूर हो जाय तो उसे कल्याण कहा जाता है ऐसा तो छोग कहते हैं कि 
हमारे गुरु ही कहते हैं, तो फिर सत्पुरुष मित्र ही क्‍या बताते हैं? ऐसी उल्टी-सीघी कल्पनायें 
करके जीवको अपने दोषोंको दूर करना नहीं है । 

आत्मा जज्ञानरूपी पत्थरसे दव गई है | ज्ञानी ही आत्माको ऊँचा उठावैगा | आत्मा दव गई 
है इसलिये कल्याण सूझता नहीं । ज्ञानी जो सद्दिचाररूपी सरल कुजियोंको बताता है वे हजारों 
तालोंको छगती हैं । 

जीवके भौतरसे अजीर्ण दूर हो जाय तो अश्ृत अच्छा छगे; उसी तरह श्रातिरूपी अजीणिक्रे 
दूर होनेपर ही कल्याण हो सकता है| परन्तु जीवकों तो अज्ञानी गुरुने भड़का रक्खा है, फिर भ्रातिरूप 
अर्जीर्ण दूर कैसे हो सकता है ? अज्ञानी गुरु ज्ञानके बदले तप बताते हैं, तपमें ज्ञान बताते हैं--इ्स 
तरह उल्टा उल्टा बताते हैं, उससे जीवको पार होना बहुत कष्टसाध्य है। अहंकार आदिरीहित भावसे 
तप आदि करना चाहिये। 

क॒दाग्रह छोडकर जीव ब्रिचार करे तो मार्ग जुदा ही है | समकित सुलभ है, प्रत्यक्ष है, सरल 
है। जीव गाँवको छोड़कर दूर चछा गया है, तो फिर जब वह पौछे फिरे तो गाँव आ सकता है। 
सत्पुरुषोंके वचनोका आस्थासहित श्रवण मनन करे तो सम्यक्व आता है । उसके उल्न्न होनेके 
पश्चात्‌ त्रत पच्चक्‍्खाण आते हैं और तत्पश्चात्‌ पॉचवों गुणस्थानक प्राप्त होता है । 

सचाई समझमें आकर उसकी आश्था हो जाना ही सम्पकत्व है । जिसे सच्चे-झठेकी कौमत हो 
गई है---वह भेद जिसका दूर हो गया है, उसे सम्यक्त्व प्राप्त होता है । 

असदूगुरुते सत्‌ समझें नहीं आता | दया, सत्य, बिना दिया हुआ न छेना झ॒त्यादि सदाचार 
सप्पुरुषके समीप आनेके सत्‌ साधन है | सत्पुरुष जो कहते हैं वह सूत्नके सिद्धान्तका परमार्थ है | हम 
अनुभवसे कहते हैं---अनुभवसे शका दूर करनेको कह सकते हैं । अजुभव प्रगट दीपक है, और 
सूत्र कागजमें लिखा हुआ दीपक है। 

ढूँढियापना अथवा तप्पापना किया करो, परन्तु उससे समकित होनेवाछा नहीं | यदि वास्तविक 
सच्चा खरूप समझमें आ जाय--भीतरसे दशा बदल जाय, तो सम्यक्व उत्पन्न होता है | परमार्थमें 
प्रमाद अर्थात्‌ आत्मामेंसे बाह्य बृत्ति | घातिकर्म उसे कहते हैं जो घात करे | परमाणु आत्मासे 
निरपेक्ष है, परमाणुको पक्षपात नहीं है, उसे जिस रूपसे परिणमार्वे बह उसी रूपसे परिणमता है । 

निकाचित कर्ममें स्थितिबंध हो तो वराबर बंध होता है | सश्थिति-काठ न हो और विचार करे, पश्चा- 
तापसे ज्ञानका विचार करे, तो उसका नाश ह्वोता है| स्थिति-काछ हो तो भोगनेपर छुटकारा होता है । 

क्रोध आदिद्वारा जिन कर्मीका उपार्जन किया हो उनका भोगनेपर 'ही छुटकारा होता है । 


उदय आनेपर भोगना ही चाहिये | जो समता रक्खे उसे समताका फल होता है । सबको अपने अपने 
परिणामके अनुसार कर्म भोगने पड़ते है | 


ज्ञानी, ख्रीत्वमें पुरुषत्वम एक-समान है । ज्ञान आत्माका ही है। 
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ओीसद्गुरुतरणाय नमः 
जे स्ररूप समज्या बिना, पाम्यो दुःख अनंत । 
सप्रजान्युं ते पद नम, भ्रीसद्वुरु भगदंत ॥ १ ॥ 
जिम आत्मखरणके समझे त्रिना, भूतकालमें मेने अनंत दुःख भोगे; उस सरूपको जिसने 
समझाया--अर्थात्‌ भविष्यकालमें उत्पन्न होने योग्य जिन अनंत दुःखोंको में प्राप्त करता, उसका 
जिसने मूल ही नष्ट कर विया---ऐसे श्रीसह्ुरु भगवानकों में नमस्फार करता हूँ। 
वत्तमान आ काठ्पां, मोक्षमागे वहु छोप | 
विचारवा आत्माधिने, भाझ्यों अन्न अगोप्य ॥ २॥ 
इस वर्तमानकाल्में मोक्ष-मार्गमका बहुत ही छोप हो गया है । उस मोक्षके मार्गको, आत्मार्थी 
जीरेके रिचारनेके ढिये, हम यहें। गुरु-शिप्पके सवादरूपमें स्पष्टरूपस कहते हैं। 
कोई क्रियाजड थइ रा, शुप्कज्ञानमां कोई । 
भाने मारग मोक्षनो, करुणा उपजे जोर ॥ ३॥ 
कोई तो क्रियामें ठगे हुए 6, और कोई शुष्क ज्ञानमें छगे हुए हैं, और इसी तरह वे मोक्ष- 
मार्गको भी मान रहे हँ----उन्हें देखकर दया आती है। 
वाद्य क्रियामां राचतां, अंतर्भेद न कांइ । 
ज्ञानमार्ग निषेधता, तेह क्रियाजड आंहि ॥ ४ ॥ 
जो मात्र बाह्य क्रियामें ही रे पड़े है, जिनके अतरमे कोई भी भेद उत्पन्न नहीं हुआ, और 
जो ज्ञान-मार्गका निषेध किया करते हैं, उन्हें यहाँ क्रिया-जड़ कहा है | 
बंध मोक्ष छे कल्पना, भाखे वाणीभांहि। 
बर्तते मोहावेशमां शुष्कज्ञानी ते आंहि ॥ ५॥ 
बंध और मोक्ष केवल कल्पना मात्र है--इस निश्चय वाक्यको जो केवल वाणीसे ही बोला करता है, और 
तथारूप दशा जिसकी हुई नहीं, और जो मोहके प्रभावमे ही रहता है, उसे यहाँ शुप्क-ज्ञानी कहा हैं। 


» अरीमद्‌ राजचन्द्रने * आत्मसिद्धि ” की पद्र-बद्ध रचना भी सोभाग्य, श्री अचल आदि मुमुक्षु, तथा भव्य 
जीवेंकि द्वितके लिये की थी | यह निम्न पद्यत विदित होता हैः--- 
श्री सोमाग्य अने भी अचल, आदि मुमुक्षु काज | 
तथा भव्य हित कारणे, कह्मो बोध सुखकाज || 
आत्मसिद्धिके इन पर्योका सक्षित्त विवेचन भाई अबालाल लालचन्दने किया है, जो श्रीमद्‌की दृष्टिम आ चुका है। 
तथा किसी किसी पद्मका जे। विध्तृत विवेचन दिया है, वह स्वय श्रीमद्का लिखा हुआ है, जिसे उन्होंने पत्नौँके रूपमें 
समय समयपर लिखा था | --अचुवादक, 
० 
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चैशग्यादि सेफंल तो, जों सह आतमज्ञान । 
तेम ज आतमजाननी, प्राप्तितणां निदान ॥ ६ ॥ 
चैराग्य त्याग आदि, यदि साथ आत्मज्ञान हो तो ही सफल हैं, अर्थात्‌ तो ही वे मोक्षकी प्रापतिके 
हेतु हैं; ओर जहाँ आतक्रमज्ञान न हो वहाँ भी यदि उन्हें आत्मज्ञानके लिये ही किया जाता हो तो भी 
वे आत्मज्ञानकी प्रातिके कारण हैं ॥ 
चैराग्य, त्याग, दया आदि जी अंतरगकी क्रियायें है, उनकी साथ यदि आत्मज्ञान हो तो ही 
वे सफल हैं--भर्थात्‌ तो ही वे भवके मूलकी नाश करती हैं | अंथर्ती वैराग्य, त्याग, दया आदि 
अज्ञानंकी प्रांतिके कारण हैं; अर्थात्‌ जौवर्मे प्रेथम इन गुर्णोके आनेसे उसमें संदूगुरुका उपदेश 
प्रवेश करता है । उज्बर अंत:करणके बिना सद्भुरुका उपदेश प्रवेश नहीं करता | इस कारण यहें 
कहा है कि वैराग्य आदि औत्मज्ञानकी प्राप्तिके साधन हैं । 
यहाँ, जो जीव क्रिया-जड़े हैं, उन्हें ऐसी उपदेश किया है कि केब्रछ कायाका रोकना ही कुछ 
आत्मज्ञानकी ग्रात्तिका कारंण नहीं । यथपि वैराग्य आदि थुर्ण आत्मज्ञीनकी ग्रापिके हेतु हैं, इसलिये तुम 
उन क्रियाओंका अवर्गाहन तो करो; परन्तु उन क्रियाओंमें ही उल्झे रहना योग्य नहीं है | क्योंकि भात्म- 
ज्ञानके बिना वे क्रियायें भी संसारके मूलका छेदन नहीं कर सकतीं | इसलिये आक्मज्ञानकी प्रातिके 
लिये उन वैराग्य आदि गुणोंमें प्रद्नेत्ति कसे, और कायक्लेशर्मे---जिसमे कषाय आदिकी तथारूप 
कुछ भी क्षीणता नहीं---तुम मोक्ष-मार्गका दुराग्रह न रक्खो---यह उपदेश क्रिया-जड़कों दिया है। 
तथा जो शुप्क-ज्ञानी ल्यागे वैस॑ग्य आदिरहित है--केवल वचन-ज्ञानी ही हैं----उन्हें ऐसा कहा 
गया है कि वैराग्य आदि जो साधन हैं, वे आत्मज्ञानकी ग्रातिकि कारण जरूर बताये हैं; परन्तु कारणके 
बिना कार्यकी उत्पत्ति होती नहीं, और तुमने जब वैराग्य आदिको भी नहीं प्राप्त किया तो फिर आत्म- 
शान तो तुम कहाँसे प्राप्त कर सकते हो उसका जरा आत्मामें विचार तो करो । संसारके प्राति बहुत 
उदासीनता, देहकी मूर्च्छांकी अल्पता, भोगमें अनासक्ति, तथा मान आदिकी कशता इत्यादि गुणाकि 
बिना तो आत्मज्ञान फलीभूत होता ही नहीं, और आत्मज्ञान प्राप्त करने लेनेपर तो वे गुण अत्यंत दढ़ 
हो जाते हैं, क्योंकि उन्हें आज्मज्ञानरूप जो मूल है वह प्राप्त हो गया है। तथा उसके बदले तो तुम 
ऐसा मान रहे हो कि तुम्हें. आत्मज्ञॉन है; परन्तु आत्मामें तो भोग औदि कामनाकी अग्नि जला करती है, 
पा सत्कार आदिकी कामना बारंबर शफुरित होती है, थोड़ीसी असातासे ही बहुत आकुछता ब्याकुछता 
हो जाती है । फिर यह वर्यों लक्षमें आता नहीं कि ये आत्मज्ञानके छक्षण नहीं हैं | मैं केवल मान 
आददिकी केामनसि ही अपनेको आत्मज्ञानी कहल्वातों हूँ '--यह जो तुम्हारी समझमें नहीं आता उसे 
समझो; और प्रथम तो वैराग्य आदि साधनोंको आत्मामें उत्पन्न करो, जिससे आत्मकज्ञानकी 
सन्मुखता हो सके | 
त्याग विराग न चित्तमों, थाय ने लेने ज्ञान 
रे अटके त्याग वि्ग्ां, तो भूछे निजभान ॥ ७ ॥ 
व आदि साधन उत्पन्न न हुए हों उसे ज्ञान नहीं होता; और जो 
| रहकर आत्मज्ञानकी आकांक्षा नहीं रखता वह अपना भान भूल जाती है--- 
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अर्थात्‌ वह अज्ञानपूर्वक त्याग-बैराग्य आदि होनेसे, पूजा-सत्कार आदिसे पराक्व्र पाकर आत्मार्थको 
ही भूल जाता है | 
जिसके अंतःकरणमें त्याग-बेराग्य आदि गुण उत्पन्न नहीं हुए, ऐसे जीवको आत्मज्ञान नहीं 
होता । क्योंकि जैसे मलित अंतःकरणरूप दर्षणमें आत्मोपदेशका प्रतित्रिम्ब पड़ना सम्रव नहीं, उसी 
तरह केत्रल त्याग-बैराग्यमें रचा-पचा रहकर जो कृतार्थता मानता है, वह भी अपनी आक्ाका भ्रान भूछ 
जाता है। अर्थात्‌ आक्मज्ञान न होनेसे उसे अज्ञावका साहचर्य रहता है, इस कारण उस त्याग-जैराग्य 
आदिका मान उत्पन्न करनेके लिए, और उस मानके लिये ही, उसकी सर्व संयम आदिकी प्रवृत्ति हो 
जाती है, जिससे संप्तारका उच्छेद नहीं होता | वह केबछ उसीमें उछझन जाता है; अर्थात्‌ वह 
आत्मज्ञानको प्राप्त नहीं करता । 
इस तरह क्रिया-जड़को सावन--क्रिया--और उस साधनक्की जिप्तते सफछता हो, ऐसे 
आक्तज्ञानका उपदेश किया है, और शुप्क-ज्ञानीको त्याग्रा-वैराग्य आदि साधनका उपदेश करके केबछू 
वच्रन-जानमें कल्याण नहीं, ऐसी प्रेरणा की है । 
ज्यां ज्यां जे जे ग्रोग्य छे, तहां समजबुं तेह | 
त्यां त्यां ते ते आचरे, आत्मार्थी जन एह ॥ ८ ॥ 
जहाँ जहा जो योग्य है, वहों वहाँ उसे समझे और वहाँ वहाँ उसका आचरण करे, यह 
आत्मार्थी पुरुषका छक्षण है ॥ 
जिस जगह जो योग्य है अर्थात्‌ जहाँ त्याग-वैराग्य आदि योग्य हों, वहाँ जो त्याग-वैराग्य 
आदि समझता है, और जहाँ आक्षज्ञान योग्य हो व्रहाँ आत्मज्ञान समझता है---इस तरह जो जहाँ योग्य 
है उसे वहाँ समझता है, और वहों तदनुसार प्रवृत्ति करता है--वह आत्मार्थी जीव दे । अर्थात्‌ जो 
कोई मतार्थी अथवा मानार्थी होता है, वह योग्य मार्गको प्रहण नहीं करता । श्रथवा क्रियामें ही जिसे 
दुराग्रह हो गया है; अथवा शुष्क ज्ञानके अभिमानमें ही जिसने ज्ञानीपना मन लिया है, वह त्याग- 
बैराग्य आदि साधनको अथवा आक्तज्ञानको ग्रहण नहीं कर सकता | 
जो आत्मार्थी होता है, वह जहाँ जहा जो जो करना योग्य है, उस सत्रको करता है, और 
जहाँ जहाँ जो जो समझना योग्य है उस सबको समझता है। अथवा जहाँ जहाँ जो जो समझना योग्य 
है, जो उस सबको समझता है, और जहाँ जो जो आचरण करना योग्य है, उस सबका आचरण 
करता है---वह आत्मार्थी कहा जाता है | 
यहाँ * समझना ? और * आचरण करना * ये दो सामान्य पद हैं। परन्तु यहाँ दोनोंको अछग 
अछग कहनेका यह भी आशय है कि जो जो जहाँ जहाँ समझना योग्य है उस संवको समझनेकी, 
और जो जो जहां आचरण करना योग्य है उस सबको वहाँ आचरण करनेकी जिसकी कामना 
है--वह भी आत्मार्थी कहा जाता है | 
सेवे सहुरु चरणने, त्यागी दई निजपक्ष । 
पामे ते परमार्थने, निजपदनों ले लक्ष ॥.९ | 
अपने पक्षको छोड़कर जो सद्गुरुके चरणकी सेवा करता है, वह परमार्थकों पाता है, और उसे 
आत््मस्वरूपका छक्ष होता है ॥ 


६० श्रीमद्‌ राजचन्द्र हा 
मा न कक 


आशंका:---बहुतसोंकों क्रिया-जड़ता रहती है और बहुतसोंको झ॒प्क-ज्ञानीपना रहता है, उसका 
कया कारण होना चाहिये £ 

समाघानः--जो अपने पक्ष अर्थात्‌ मतकों छोड़कर सदमुरुके चरणकी सेवा करता है, वह 
पदार्थको प्राप्त करता है, और निजपदका अर्थात्‌ आत्म-स्वभावका छक्ष ग्रहण करता है । अर्थात्‌ 
बहुतसोंको जो क्रिया-जड़ता रहती है, उसका हेतु यही है कि उन्होंने, जो आत्मज्ञान और आक्मज्ञानके 
साधनको नहीं जानता, ऐसे असदूगुरुका आश्रय छे रक्खा है | इससे वह असब्लुरु उन्हें, वह अपने जो 
मात्र क्रिया-जड़ताके अर्थात्‌ कायड्लेशके मार्गको जानता है, उसीमें छगा छेता है, और कुल-घर्मको दृढ़ 
कराता है | इस कारण उन्हें सदगुरुके योगके मिलनेकी आकाक्षा भी नहीं होती, अथवा वैसा योग 
मिलनेपर भी उन्हें पक्षकी ढ़ वासना सदुपदेशके सनन्‍्मुख नहीं होने देती; इसलिये क्रिया-जड़ता दूर 
नहीं होती, और परमार्थकी प्राप्ति भी नहीं होती । 

तथा जो शुष्क-ज्ञानी है, उसने भी सदगुरुके चरणका सेवन नहीं किया; और केवल अपनी मतिकी 
कल्पनासे ही स्वच्छंदरूपसे अध्यात्मके ग्रन्थ पढ़ लिये है | अथवा किसी शुप्क-ज्ञानीके पाससे वैसे ग्रन्थ अथवा 
वचनोंको सुनकर अपनेमें ज्ञानीपना मान लिया है; और ज्ञानी मनवानेके पदका जो एक प्रकारका मान 
है, उसमें उसे मिठास रहती आई है, और यह उप्तका पक्ष ही हो गया है। अथवा किसी विशेष कारणसे 
शास्त्र दया, दान और हिंसा, पूजाकी जो समानता कही है, उन वचनोंको, उसका परमार्थ समझे 
बिना ही, हाथमें छेकर, केवछ अपनेको ज्ञानी मनवानेके लियि, और पामर जीवोंके तिरस्कारके लिये, वह. 
उन बचनोंका उपयोग करता है | परन्तु उन बचनोंको किस रुक्षसे समझनेसे परमार्थ होता है, यह 
नहीं जानता । तथा जैसे दया, दान आदिकी शात्रोंमें निष्फछता कही है, उसी तरह नवपूर्वतक पढ़ 
ढेनेपर भी वे निष्फल चले गये---इस तरह ज्ञानकी भी निप्फछता कही है---और वह तो शुप्क-ज्ञानका 
ही निषेध है। ऐसा होनेपर भी उसे उसका रक्ष होता नहीं | क्योकि वह अपनेको ज्ञानी मानता है इसलिये 
उसकी आत्मा मूढताको प्राप्त हो गई है, इस कारण उसे विचारका अवकाश ही नहीं रहा | इस तरह 
क्रिया-जड़ अथवा शुप्क-ज्ञानी दोनों ही भूले हुए हैं, और वे परमार्थ पानेकी इच्छा रखते हैं; अथवा वे 
कहते हैं कि हमने परमार्थ पा लिया है | यह केवल उनका दुराग्रह है---यह प्रत्यक्ष माछ्म होता है | 

यदि सदूगुरुके चरणका सेवन किया होता तो ऐसे दुराग्रहमें पड़ जानेका समय न आता, 
जीव आत्म-साधनमें प्रेरित होता, तथारूप साधनसे परमार्थकी प्राप्ति करता, और निजपदके लक्षकों 
प्रहण करता, अर्थात्‌ उसकी बृत्ति आत्माके सन्मुख हो जाती । 

तथा जगह जगह एकाकीरूपसे विचरनेका जो निषेध है, और सदगुरुकी ही सेवार्मे विचरनेका 
जो उपदेश किया है, इससे भी यही समझमें आता है कि वही जीवको हितकारी और मुख्य मार्ग 
है। तथा असदूगुरुसे भी कल्याण होता है, ऐसा कहना तो तीर्थंकर आदिकी--ज्ञानीकी---आसातना 
करनेके ही समान है क्योंकि फिर तो उनमें और असझुरुमें कोई भी भेद नहीं रहा--फिर तो जन्माधमें और 


अत्यंत छुद्ध निर्मेछ चक्षुवालेमें कुछ न्यूनाधिकता ही न ठहरी। तथा श्रीठाणागसूत्रकी चोमंगी ग्रहण 
करके कोई ऐसा कहे कि “अभव्यका पार किया हुआ भी पार हो जाता है,” तो वह बचन भी “वबदतो 
व्याघात ” जैसा ही है। क्योंक पाहल ते मूल॒में 


ठाणागमें वह पाठ ही नहीं; और जो पाठ है वह 
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इस तरह है...... .. . | उसका गब्दार्थ इस प्रकार है....... . । उसका विशेषार्थ टीकाकारने 
इस तरह किया है .,....... | उसमें किसी भी जगह यह नहीं कहा कि अभव्यका पार 
किया हुआ पार होता है, और किसी टब्बार्म किसीने जो यह वचन लिखा है, वह उसकी समझकी 
अयथार्थता ही माझठ्म होती है। 

कदाचित्‌ कोई इसका यह अर्थ करे कि * जो अभब्य कद्दता है वह यथार्थ नहीं है--ऐसा 
भाप्तित होनेके कारण यथार्थ लक्ष होनेसे जीव स्त्र-विचारको प्राप्त कर पार हो जाता है, ' तो वह किसी 
तरह सभव है | परन्तु उससे यह नहीं कहा जा सकता कि। अभव्यका पार किया हुआ पार हो जाता 
है | यह पिचारकर जिस मार्गसे अनत जीव पार हुए हैं, पार होते हैं और पार होंगे, उस मार्गका 
अवगाहन करना, और स्वकल्पित अर्थका मान आदिकी रक्षा छोड़कर त्याग करना ही अश्रेयस्कर है। 
यदि तुम ऐसा कहो कि जीव अभन्‍्यसे पार होता है, तो इससे तो अवश्य निश्चय होता है कि 
असदगुरु ही पार करता हे, इसमें कुछ भी सन्देह नहीं। 

तथा अशोच्या-केबलीका, जिन्होंने पूर्वमें किसीसे धरम नहीं सुना, किसी तथारूप आवरणके 
क्षय होनेते ज्ञान उत्पन्न हुआ है, ऐसा जो जाजत्ञमें निरूपण किया है, वह आत्माके माहात्म्यको वत्ता- 
नेके लिये, और जिसे सदगुरुका योग न हो उसे जाग्रत करनेके ढछिये और उस उस अनेकात मार्गका 
निरूपण करनेके लिये ही प्रदर्शित किया है | उसे कुछ सदूगुरुकी आज्ञासे प्रद्धत्ति करनेके मार्गको 
उपेक्षित करनेके लिये प्रदर्शित नहीं किया | तथा यहाँ तो उल्टे उस मार्गके ऊपर दृष्टि आनेके 
लिये ही उसे अधिक मजबूत किया है। किन्तु अगोच्या-केव्छी «» अर्थत्‌ अशोच्या-केवलीके 
इस प्रसंगको सुनकर किसीसे जो शाझ्वत मार्ग चछा आता है, उसका निषेध करनेका यहाँ आशय 
नहीं, ऐसा समझना चाहिये | 

किसी तीत्र आत्मार्थीकी कदाचित्‌ ऐसे सद्ुरुका योग न मिछा हो, और उसे अपनी तीव्र” 
कामना कामनार्मे ही निज-विचारमें पड़ जानेसे, अथवा तीत्र आत्मार्थथे कारण निज-विचारमें पड़ 
जानेसे आत्मज्ञान हो गया हो तो सहुरुके मार्गकी उपेक्षा न कर, और ' मुझे सहुरुसे ज्ञान नहीं मिला, 
इसलिये में वड़ा हैँ, ' ऐसा भाव न रख, विचारवान जीवको जिससे शाझबत मोक्षमार्गका छोप न हो 
ऐसे वचन प्रकाशित करने चाहिये | 

एक गॉवसे दूसरे गॉवमें जाना हो और जिसने उस गाँवका मार्ग न देखा हो, ऐसे किसी 
पचास वरसके पुरुषको भी--यद्यपि वह छाखों गाँव देख आया हो---उस मार्गकी खबर नहीं पड़ती । 
किसीसे पूँउनेपर ही उसे उस मार्मकी खबर पड़ती है, नहीं तो वह भूछ खा जाता है, और यदि उस 
मार्गका जाननेवाला कोई दस वरसका वारुक भी उसे उस मार्गको दिखा दे तो उससे वह इष्ट स्थानपर 
पहुँच सकता है---यह बात छौकिक व्यवहर्में भी प्रयक्ष है। इसलिये जो आत्मार्थी हो, अथत्रा जिसे 
आत्मार्थकी इच्छा हो उसे, सहरुके योगसे पार होनेके अभिछाषी जीवका जिससे कल्याण हो, उस 
मार्मका छोप करना योग्य नहीं | क्योंकि उससे सर्व ज्ञानी-पुरुषोंकी आज्ञा छोप करने जैसा ही होता है। 

आशका:-- पूर्वमें सहुरुका योग तो अनेक बार हुआ है, फिर भी जीवका कल्याण नहीं 
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हुआ। इससे सहुरुके उपदेशक्री ऐसी कोई विशेषता दिखाई नहीं देती | ' इसका उत्तर दूसरे 
पृदर्मे कहा है | 

उत्तरः--जो अपने पक्षकों त्यागकर सह्ुुरुके चरणकी सेवा करता है, वह परमाथ्थ प्राप्त करता 
है | अर्थात्‌ पूर्वमें सदगुरुके योग होनेकी तो बात सत्य है, परन्तु वहाँ जीवने उस सद्गुरुको जाना 
ही नहीं, उसे पहिचाना ही नहीं, उसकी प्रतीति ही नहीं की, और उसके पास अपना मान और मत 
छोड़ा ही नहीं, और इस कारण उसे सदगुरुका उपदेश छगा नहीं, और परसार्थकी ग्राति हुई नहीं । 
जीव इस तरह यदि अपने मत अर्थात्‌ खच्छेध और कुलधर्मका आम्रह दूर कर सदुपदेशके ग्रहण 
करनेका अभिलाषी हुआ होता तो अवश्य ही परमार्थको पा जाता । 

आशंका:--यहाँ असहुरुसे हृढ़ कराये हुए दुर्बोधसे अथवा मान आदिकी तीजत्र कामनासे यह 
भी आशका हो सकती है कि * कितने ही जीवोंका पूर्वमें कल्याण हुआ है, और उन्हें सहुरुके 
चरणको सेवा किये बिना ही कल्याणकी प्राप्ति हो गई है | अथवा असदगुरुसे भी कल्याणकी आधि 
होती है। असदगुरुको भले ही स्वयं मार्गकी प्रतीति न हो, परन्तु वह दूसरेको उसे प्राप्त कर सकता 
है। अर्थात्‌ दूसरा कोई उसका उपदेश घुनकर उस मार्मक्री प्रतीति करे, तो परमार्थको पा सकता 
है । इसलिए सदगुरुके चरण॒की सेवा किये बिता भी परमार्थकी प्राप्ति हो सकती है ? | 
उत्तरः--यद्यपि कोई जीव स्वयं विचार करते हुए बोधको प्राप्त हुए हैं---ऐसा शात्रमें प्रसंग 

आता है, परन्तु कहीं ऐसा प्रसंग नहीं आता कि अप्ुक जीवने असदगुरुसे बोध ग्राप्त किया है। थत्र, 
किसीने स्त्रयं विचार करते हुए बोध प्राप्त किया है, ऐसा जो कहा है, उसमें शात्रोंके कहनेका यह 
अभिप्राय नहीं कि ' सद्गुरुकी आज्ञासे चलनेसे जीवका कल्याण होता है, ऐसा हमने जो कहा है वह 
बात यथार्थ नहीं, ” अथवा सहुरुकी आज्ञाका जीवको कोई भी कारण नहीं है, यह कहनेके लिये भी 
चैला नहीं कहा । तथा जीवोंने अपने विचारसे स्वयं ही बोध प्राप्त किया है, ऐसा जो क्ह्य है, सो 
उन्होंने भी यद्यपि वर्तमान देहमें अपने विचारसे अथवा बोधसे ही ज्ञान प्राप्त किया है; परन्तु 
पूर्वमें वह विचार अथवा बोध सहुरुने ही उनके सन्मुख किया है, और उसीस़े ब्रतमानमें उसका स्फुरित 
होना सेभव है। तथा तीर्थंकर आदिको जो स्वयंबुद्ध कहा है, सो उन्होंने भी पूर्वमें तीखरे भवमें सदयुरुसे 
ही निश्चय समकित प्राप्त किया है, ऐसा बताया है | अर्थात्‌ जो छयंबुद्धपना कहा है व्रह वर्तमान 
देहकी अप्रेक्षात्रे ही कहा है, उस सदगुरुके पदका निषेध करनेके लिये उसे नहीं कहा । और यदि 
सदूगुरु-पदका निषेध क़रें तो फिर तो 'सद्देव, सहुरु और सद्धर्मकी प्रतितिके बिना सम्रक्रित नहीं होता ? 
यह जो बताया है, वह क्रेवल कथनमात्र ही हुआ | 


अथवा जिस शात्षको तुम प्रमाण कहते हो, वह शाश्र सदगुरु जिन्नभगव्ानका कहा हुआ है, 


हि 
इस कारण उसे प्रामाणिक मानना चाहिये ? अथवा वह किसी असदूगुरुका कहा हुआ है इस कारण उसे 


प्रामाणिक मानता चाहिये १ यदि असदूगुरुके शात्रोंकी भी आमाणिक माननेम्में बाघा न ही तो 


किर अज्ञान और राग-द्ेषके सेवन करनेसे भी मोक्ष हो सकती है, यह कहनेमें भी कोई बाधा 
नहीं---यह विचारणीय है । 
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आचारागसूत्रम कहा हैः--- 
प्रथम श्वृत्स्केघ, प्रथम अच्ययनके प्रथम उद्देशका चह प्रथम वाक्य हैं ..... ..... | क्‍या यह 
पूर्वति आया है, पश्चिमत्ते आया है, उत्तरसे आया है, दक्षिणसे आया है, उँचेसे आया है, या 


जीव 
नौचेते आया है, अयत्रा किसी दूसरी ही दिशासे आया है! जो यह नहीं जानता वह मिथ्यादष्टि है, 
जो जानता है वह सम्पर्दष्टि है| इसके जाननेके निम्न तीन कारण है. -- 


( १ ) तीर्यकरका उपदेश, 
(२ ) सदृरुग॒का उपदेश, 
ओर (३ ) जातिस्मरण ज्ञान | 
यहाँ जो जातिस्मरण ज्ञान कहा है वह भी पूर्वके उपठेशके संयोगसे ही कहा है, अर्थात्‌ पूर्वमे 
उसे बोध होनेमें सदयुरुकी असंमावना मानना योग्य नहीं | तथा जगह जगह जिवायेमर्मे ऐसा कह है।- 
शुरुणो छंदीएं वचचे--गरुक्षी आज्ञालुसार चना चाहिये। 
गुरुक्नी आज्ञानुत्तार चडनेतसे अनंत जींब्र सिद्ध हो गये हैं, सिद्ध होते हैं और सिद्ध होंगे ।तंयो 
किसी जीवने जो अपने विचारसे बोब ग्राम किया है, उसमें भी प्रायः पूर्व सदृगुरुका उपदेश ही 
कारण होता है | पर्तु कदाचित्‌ जहाँ वैसा न हो वहाँ भी उस सदूयुरुका तित्व अभिवाषी रहते 
हुए, सदिचारमें प्रेरित होते हुए ही, उसने स्वविचारसे आत्मज्ञाव प्राम क्विया है, ऐसा कहता चाहिये | 
अथवा ठसे किसी सदयुरुकी उपेक्षा नहीं है, और जहाँ सदयुरुक्ी उपेक्षा रहती है; वहाँ मान होना 
संभव है; और जहों सदयुरुक्े प्रति मान हो वहीं कल्याण होना कहा है, अर्थात्‌ उसे सक्िचारक्षे प्रेरित 
करनेक्ना आन्मगण कहा हे। 
उस तरहका मान आत्मगणक्ा अवस्य घातक है। वाहुव्रलिजीमें अनेक गुण विद्यमान होते हुए 
भी 'अपनेसे छोटे अद्दानवे भाश्योक्तो वंदन करनेमें अपनी छ्घुता होगी, इसलियि यहीं घ्यानर्मे स्थित 
हो जोना ठीक है?---ऐसा सोचकर एक वर्षतक निराहररूपेसे अनेक गुंणसमुढाये वे ध्यानमे अब- 
स्थित रहे, तो भी उन्हें आत्मज्ञान नहीं हुआ । वाकी दूसरी हरेक ग्रकारकी योग्वता हीनेघर भी एके इस 
मानके ही कारण ही वह ज्ञान रुका हुआ था। जिस समय श्रीछषभ॑देव॑से प्रेरित त्राह्मी और सुंदर्र सति- 
योनि उन्हें ठंस दोषको निवेदन क्रिया और उन्हें उस दोषका भाँव हुआ, तथां उस दोषकी उपेंक्षों क्र 
उन्होंने उसकी असारता समझी, उसी समय उन्हें केवछज्ञान हो गया | वह मान ही यहाँ चार घन- 
घाती कर्मीक्ना मूल हो रहा था। तथा बारह वारह महीनेतक निराहरूूससे, एक छक्षसे, एक आसनसे 
आत्मविचारमें रहनेवाले ऐसे पुरुषक्नो इतनेसे से मानने उस तरहकी बारह महीनेकी दशाकों सफल न होने 
दिया, अर्थात्‌ उस दशासे भी मान समझमें न आया; ओर जब सदूगुरु श्रीछृपभदेवने सूचना की 
कि “वह मान है”, तो वह मान एक मुद्ठर्तमें ही नष्ट हो गया | बह भी सदगुरुका ही माहात्म्य बताया है। 
तथा सम्पूर्ण मार्ग क्वानीकी ही आज्ञार्म समाविष्ट हो जाता है, ऐसा वारंवार कहा है। आचाराग- 
सूत्में कहा है कि | उधमील्वामी जम्बूस्वामीकों उपदेश करते है कवि समस्त जगत- 
का जिसने दशेन किया है, ऐसे महावीरभगवानने हमें इस तरह कहा हैं। गुरुके आवीन होकर 
चुलनेवारें ऐसे अनन्त पुरुष मार्ग पाकर मोक्ष चले गये है| 
- उत्तराध्यवन, सूचगंडांग ओदि में जगह जेंगह यही केंद्रों है 
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आत्मज्ञान सप्रदर्शिता, विचरे उदयप्रयोग । 
अपूर्व वाणी परभश्चुत सहुरुलक्षण योग्य ॥१०॥ ु 
आज्मज्ञानमे जिनकी स्थिति है, अर्थात्‌ परभावकी इच्छासे जो रहित हो गये हैं; तथा शत्नु, मित्र, 
हर्ष, शोक, नमस्कार, तिरस्कार आदि भावके प्रति जिन्हें समता रहती है; केवल पूर्वमें उत्पन्न हुए 
कर्मीके उदयके कारण ही जिनकी विचरण आदि क्रियाये हैं; जिनकी वाणी अज्ञानीसे प्रत्यक्ष मिन्न है; 
और जो पट्दरशीनके तात्पर्यकी जानते हैं---वे उत्तम सदगुरु हैं॥ 
स्वरूपत्थित इच्छारहित विचरे पूर्वप्रयोग | 
अपूर्व वाणी परमश्नुत सदगुरुलक्षण योग्य ॥| 
आत्मस्वरूपमें जिसकी स्थिति है, विषय और मान पूजा आदिकी इच्छासे जो रहित है, और 
केवल पूर्वमें उत्पन्न हुए कर्मके उदयसे ही जो बिचरता है, अपूर्तपव जिसकी वाणी है---अथीत्‌ जिसका 
उपदेश निज अनुभवर्सहित होनेके कारण अज्ञानीकी वाणीकी अपेक्षा भिन्न पड़ता है--और परमश्रुत 
अथौत्‌ षढ्दर्शनका यथारूपसे जो जानकार है--वह योग्य सद्युरु है। 


यहाँ 'सवरूपस्थित' जो यह प्रथम पद कहा, उससे ज्ञान-दशा कही है| तथा जो (इच्छारहितपना' 
कहा, उससे चारित्रदशा कही है । “ जो इच्छारहेत होता है वह किस तरह विचर सकता है ? ? इस 
आशंकाकी यह कहकर निदृत्ति की है कि वह पूर्वत्रयोग अर्थात्‌ पूर्वक्में बंधे हुए प्रार्घसे विचरता 
है--- विचरण आदिकी उसे कामना बाकी नहीं है |  अपूर्व वाणी ” कहनेसे बचनातिशयता 
कही है, क्योंकि उसके बिना मुमुक्षुका उपकार नहीं होता | ' परमश्रुत ” कहनेसे उसे पद्दर्शनके 
अविरुद्ध दशाका जानकार कहा है, इससे श्र॒तज्ञानकी विशेषता दिखाई है । 

आशंकाः---वर्तमानकालमें स्वरूपस्थित पुरुष नहीं होता इसलिये जो स्वरूपत्थित विशेषणयुक्त 
सद्वरु कहा है वह आजकल होना संभव नहीं । 

समाधान:---वर्तमानकाल्में कदाचित्‌ ऐसा कहा हो ता उसका अर्थ यह हो सकता है कि 
'केवल-भूमिका के सबधमे ऐसी स्थिति असंभव है; परन्तु उससे ऐसा नहीं कहा जा सकता कि आत्म- 
ज्ञान ही नहीं होता, और जो आत्मज्ञान है वही स्वरूपस्थिति है । 


आशंका:ः---आाक्षज्ञान हो तो वर्तमानकाढमें भी मुक्ति होनी चाहिये, और जिनागमरमे तो इसका 
निषेध किया है | 


वन; इस वचनको कदाचित्‌ एकांतसे इसी तरह मान भी छें तो भी उससे एकावतारी- 
पनेका निषेध नहीं होता, और एकाबतारीपना आत्मज्ञानके बिना प्राप्त होता नहीं । 
आरशंका;--त्याग-ैराग्य आदिकी उत्कृष्टतासे ही उसका एकावतारीपना कहा होगा। 


समाधान:--पसमार्थसे उत्कृष्ट त्याग-वैराग्यके बिना एकावतारीपना होता ही नहीं, यह पिद्धात है; 
और वर्तमानमें भी चौथे, पाँचवें और छठे गुणस्थानका कुछ भी निषध नहीं, और चौथे गुणस्थानसे 


ही आत्मज्ञान सभव है | पॉचवेंमें विशेष स्वरूपाध्थिति होती है, छहेंमें बहुत अशसे स्वरूपस्थिति होती 


६६० ] आत्मसिद्धि च्ष 
अल हज मा 2 मा की के शी जम कि नल अल कक पी पक रमन न लि विन न 
है, वह पूर्वप्रेरित प्रमादके उदयसे कुछ थोड़ीसी ही प्रमाद-दशा आ जाती है, परन्तु वह आत्मज्ञानकी 
रोधक नहीं, चारित्रकी ही रोघक है । 

आशेकाः--यहाँ तो 'स्वरूपस्थित/पदका प्रयोग किया है, और स्वरूपस्थिति तो तेरहवें गुण- 
स्थानमें ही संभव है ] 

समाधान:---स्वस्ूपत्थितिकी पराकाष्टा तो चौदइवें गुणस्थानके अन्तर होती है, क्योंकि नाम 
गोत्र आदि चार कमीका वहाँ नाश हो जाता है | परन्तु उसके पहिले केवढीके चार कर्मीका संग रहता 
है, इस कारण सम्पूर्ण स्वरूपत्थिति तेरहवें शुगस्थानमें भी कही जाती है | 

आशंकाः--वहों नाम आदि कर्मोंके कारण अन्यावाघ स्वरूपत्थितिका निषेघ करें तो वह ठीक 
है । परन्तु खरूपत्थिति तो केवलज्ञानरूप है, इस कारण वहों स्वरूपत्यिति कहनेमें दोष नहीं है; और 
यहाँ तो वह है नहीं, इसलिये यहाँ स्वरूपस्थिति कैसे कही जा सकती है 

समाधान:--केत्रछज्ञानमें स्वरूपस्थितिका विशेष तारतम्य हैं, और चौथे, पाँचवें, छट्टे गुण- 
स्थानमें चह उससे अल्प है--ऐसा कहा जाता है; परन्तु वहों स्वरूपत्थिति ही नहीं ऐसा नहीं कहा 
जा सकता | चेथे गुणस्थानर्म मिथ्यात्वरहित दशा होनेस आत्मत्वमावका आविर्भाव है और स्वरूप- 
स्थिति है। पचवें गुणस्थानकर्में एकदेशसे चारित्र-बातक कपायोंके निरोध हो जानेसे, चौथेकी अपेक्षा 
आत्मखभावका विशेष आविर्भाव है, और छट्ठेमें कपायोंके विशेष निरोध होनेसे सब चारित्रका उदय है, 
उससे वहाँ आत्मस्रभावका और भी विश्येप आविर्भाव है। केवल इतनी ही बात है कि छ्ढे गुणस्थानमें पूर्व 
निर्वाधित कर्मके उदयसे क्चित्‌ प्रमत्त झा रहती है, इस कारण वहाँ “ प्रमत्त सर्वचारित्र ' कह जाता 
है। पल्तु उसका स्वरूपस्थितिसे विरोध नहीं है, क्योंकि वहाँ आत्मस्वभावका वाहल्यतासे आविर्भाव 
है | तथा आगम भी ऐसा कहता है कि चौथे गुणस्थानकसे तेरहवें गुणस्थानतक आत्मप्रतीति समान 
ही है--वहों केवल ज्ञानके तारतम्यका ही भेद है । ह 

यदि चौथे मुणस्थानमें अशसे भी स्वरूपस्यिति न हो तो फिर मिथ्यात्र नाश होनेका फछ ही क्या 
हुआ * अर्थात्‌ कुछ भी नहीं हुआ | जो मिथ्यात्व नष्ट हो गया वही आत्मखमावका आविर्भाव है, और वही 
सरूपस्थिति है | यदि सम्पक्लसे उस रूप स्वरूपस्थिति न होती, तो श्रेणिक आदिको एकावतारीपना 
कैसे प्राप्त होता * वहों एक मी ब्रत--पच्चक्खाणतक भी नहीं था, और वहाँ भव तो केवल एक ही 
वाकी रहा--ऐसा जो अल्प संसारीपना हुआ वही स्वरूपस्थितिरूप समकितका बल है । पाँचवें और 
छट्ठे गुणस्थानमें चारित्रका विशेष वछ है, और मुख्यतासे उपदेशक-गुणस्थान तो छट्ठा और तेरहवॉं 
हैं | वाकीके गुणस्थान उपदेशककी प्रवृत्ति कर सकने योग्य नहीं हैं, अर्थात्‌ तेरहर्व और छट्ठे 
गुणस्थानमें ही वह खरूप रहता है ) 

प्रत्यक्ष सहुरु सम नहीं, परोक्ष जिन उपकार । 
एवो लक्ष थया विना, उगे न आत्माविचार ॥ ११॥ है 

जबतक जीवको पूर्वका्ीन जिनतीर्थकरोंकी वातपर ही कक्ष रहा करता है, और चह उनके 

है। उपकारको गाया करता है, और जिससे प्रत्यक्ष आत्म-श्रातिका समाघान हो सके, ऐसे संहुरुका 
र्‌ 


दे श्रीमद्‌ राजचन्द्र [ ६६० 





समागम मिलनेपर भी, “ उसमें परोक्ष जिनमगवानके वचर्नोंकी अपेक्षा भी मह्यान्‌ उपकार समाया 
हुआ है,” इस बातको नहीं समझता, तबतक उसे आत्म-विचार उत्पन्न नहीं होता | 
सद्गुसना उपदेशवण, समजाय न जिनरूप । 
समज्यावण उपकार शो £ समज्ये जिनस्वरूप ॥ १२ ॥ 
सहुरुके उपदेशके बिना जिनका स्वरूप समझमें नहीं आता, और उस स्वरूपके समझमें आये 
बिना उपकार भी कया हो सकता है ? यदि जीव सदुरुके उपदेशसे जिनका स्वरूप समझ जाय तो 
समझनेवालेकी आत्मा अन्तर्म जिनकी दशाको ही प्राप्त करे ॥ 
सहुरुना उपदेशथी, समजे जिननुं रूप । 
तो ते पामे निजदशा, जिन छे आत्मस्वरूप | 
पाम्या शुद्धस्वभावने, छे जिन तेथी पृज्य | 
समजो जिनस्व॒भाव तो, आत्मभावनो गुज्य || 


सहुरुके उपदेशस जो जिनका स्वरूप समझ जाता है, वह अपने स्वरूपकी दशाको प्राप्त कर 
छेता है, क्योंकि शुद्ध आत्ममभाव ही जिनका सखरूप है | अथवा राग द्वेष और अज्ञान जो जिनभगवा- 
नमें नहीं, वही झुद्ध आत्मपद है, और वह पद तो सत्तासे सब जीवोंको मौजूद है । वह स्ुरु-जिनके 
अवढम्बनसे और जिनभगवानके स्वरूपके कथनसे मुमुक्षु जीवकों समझमें आता है । 
आत्मादि अस्तित्वनां, जेह निरूपक शास्त्र | 
प्रत्यक्ष सहुह्योग नहीं, त्यां आधार सुपात्र ॥ ११॥ 
जो जिनागम आदि आत्माके अस्तित्वके तथा परछोक आदिके अस्तित्वके उपदेश करनेवाले 
शात्र हैं वे भी, जहों प्रत्यक्ष सहुरुका योग न हो वहीं छुपात्र जीवको आधाररूप हैं, परन्तु उन्हे 
सहुरुके समान भ्राति दूर करनेवाछा नहीं कहा जा सकता । 
अथवा सहुरुए कहां, जे अवगाहन काज | 
ते ते नित्य विचारवां, करी मतांतर त्याज ॥ १४ ॥ 
अथवा यदि सहुरुने उन शात्बोंके विचारनेकी आज्ञा दी हो, ते उन शास्रोंको, मतातर अर्थात्‌ 
कुछुधर्मके सार्थक करनेके हेतु आदि भ्रान्तिको छोड़कर, फेवल आत्मार्थ्र लिये ही नित्य विचा- 
रना चाहिये | 
रोके जीव स्वछूद तो, पास अवब्य मोक्ष। 
पाम्या एम अनंत छे, भाख्युं जिन निर्दोष ॥ १५ ॥ 
रे हे हज 0 और अपनी इ्च्छासे चलता आ रहा है, इसका नाम 
! तो वह जरूर मोक्षको पा जाय; और इस तरह सूतकाढ्में 


'नंत जीवोंने भोक्ष पाया है--ऐसा राग द्वेष और जज्ञानमें श्से 
निर्दोष वीतरागने कहा है । प॑ और जज्ञानमेंसे जिनके एक भी दोष नहीं, ऐसे 
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प्रत्यक्ष सहुरुपोगयी, स्वछेद ते रोकाय । 
अन्य उपाय कर्या थकी, पाये वगणो थाय ॥ १६॥  - के 
प्रत्यक्ष सहुरुके योगसे वह स्वच्छेद रुक जाता है; नहीं तो अपनी इच्छासे दुसरे अने 
करनेपर भी प्रायः करके वह दुगुना ही होता है । 
स्वच्छंद्र मत आग्रह तजी, वर्चे सहुरुकृक्ष | 
समकित तेने भाखियं, कारण गभी प्रत्यक्ष ॥ १७॥ 
छंद तथा अपने मतके आग्रहको छोड़कर जो सहुरुके छक्षत्त चडछना है, उसे समकितका 
प्रयक्ष कारण समझकर वीतरागने “ समकित ? कहा है । 
मानादिक शत्रु महा, निजछ॑दे न मराय । 
जातां सहुरुशरणमां, अल्प प्रयासे जाय ॥ १८ ॥ 
मान और पूजा-सत्कार आदिका छोभ इत्यादि जो महाशत्रु हैं, वे अपनी चतुराईसे चलनेसे 
नाश नहीं होते, और स्वुरुकी अरणमें जानेसे वे थोड़ेसे प्रयत्नत ही नाश हो जाते है । 
जे सहुरुउपदेशथी, पाम्यो केवलज्ञान । 
गुरु रद्मा छम्मस्थ पण, विनय करें भगवान ॥ ६१९ ॥ 
जिस सहरुके उपदेशसे जिसने केवल््ञानको प्राप्त किया हो, और वह सहुरु अभी छम्नस्थ ही 
हो, तो भी जिसने केवछज्ञान लिया है, ऐसे केवछी भगवान्‌ भी अपने छल्मत्थ सहुरुका चैया- 
बृत्य करते ६ | 
एवो मांगे विनय तणों, भारु्यों श्रीवीतराग | 
मूल हेतु ए मार्गनो, समझे कोई सुभाग्य ॥ २० ॥ 
इस तरह श्रीजिनमगवानने विनयके मार्गका उपदेश दिया है। इस मार्गका जो मृछ हेतु है-- 
अर्थात्‌ उससे आत्माका क्‍या उपकार होता है--उसे कोई ही भाग्यशाली अर्थात्‌ खुझभ-बोधी अथवा 
आराधक जीव ही समझ पाता है। 
असहुरु ए विनयनो, छाभ ढहे जो का । 


महामोहिनी कर्मथी, बूंढे भवजल मांहि ॥ २१ ॥ 
यह जो विनय-मागी कहा है, उसे शिष्य आदिसे करानेकी इच्छाते, जो कोई भी असहुरु 


अपनेमें स्वरुकी स्थापना करता है; वह महामोहनीय कर्मका उपार्जन कर भवसमुद्रर्मे दृवता है | 
होय सुमुक्षु जीव ते, समजे एह विचार । 
होय मतार्थी जीव ते, अवछो ले निधोर ॥ २२ ॥ 
जो मोक्षार्थी जीव होता है वह तो इस विनय-मार्ग आदिके विचारको समझ लेता है, किन्तु जो 
मतार्थी होता है बह उसका उल्टा ही निश्चय करता है। अर्थात्‌ या तो वह खरय उस विनयको किसी शिष्य 
आदिसे कराता है, अयबा असहुरुमें सदगुरुकी भ्राति रख स्तर इस विनय-मार्गका उपयोग करता है | 
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होय मताथी तेहने, थाय न आतपलक्षे । 
तेह मतार्थिलक्षणो, अहीं कहां निर्षक्ष ॥ २३ ॥ सि 
जो मतार्थी जीव होता है, उसे आक्मज्ञानका लक्ष नहीं होता | ऐसे मतार्थों जीवके यहों निष्पक्ष 
होकर लक्षण कहते है । 
मता्थीके लक्षण+-- 
वाह्य त्याग पण ज्ञान नहीं, ते माने ग्रुरु सत्य । 
अथवा निजकुछधमेना, ते गुरुमां ज ममत्व || २४ ॥ 
जो केवल बाह्मसे ही त्यागी दिखाई देता है, परन्तु जिसे आत्मज्ञान नहीं, और उपलक्षणसे जिसे 
अतरग त्याग भी नहीं है, ऐसे गुरुको जो सहुरु मानता है, अथवा अपने कुछूधर्मका चाहे कैसा भी गुरु 
हो, उसमें ममत्व रखता है---वह मतार्थी है | 
जे जिनदेहप्रमाणने, समवसरणादि सिद्धि । 
वर्णन समजे जिनजुं, रोकी रहे निजबुद्धि ॥ २५॥ 
जिनभगवानकी देह आदिका जो वर्णन है, जो उसे ही जिनका वर्णन समझता है; और वे 
अपने कुलधर्मके देव है, इसलिये अहंभावक्ते कल्पित रागसे जो उनके समवसरण आदि माहात्म्मको ही 
गाया करता है, और उसीमें अपनी बुद्धिको रोके रहता है-अर्थात्‌ परमार्थ-हेतुस्वरूप ऐसे जिनका 
जो जानने योग्य अतरग स्वरूप है उसे जो नहीं जानता, तथा उसे जाननेका प्रयत्न भी नहीं करता, 
और केवछ समवसरण आदियें ही जिनका स्वरूप बताकर मतार्थमें ग्रत्त रहता है--वह मतार्थी है | 
प्रत्यक्ष सह्दुरुयोगमां वर्चे दृष्टि विमुख । 
असहुरुने दृढ़ करे, निजमानार्थे मुख्य ॥ २६ ॥ 
अत्यक्ष सन्ुरका कभी योग मिले भी तो दुराग्रह आदिके नाश करनेवाली उनकी वाणी सुन- 
कर, जो उससे उल्ठा ही चलता है, अर्थात्‌ उस हितकारी वाणीको जो ग्रहण नहीं करता, और ५ वह स्वयं 
सच्चा दृढ़ मुम॒क्षु है,” इस मानको मुख्यरूपसे प्राप्त करनेके लिये ही असहुरुके पास जाकर, जो स्वयं उसके 
प्रति अपनी विशेष छढ़ता बताता है---वह मतार्थी है । 
देवादि गति भेगमा, जे समने श्षतज्ञान । 
माने निज मतवेषनो, आग्रह मक्तिनिदान || २७॥ 


देव नरक आदि गतिके “भग? आदिका जो स्वरूप किसी विशेष परमार्थके हेतुसे कहा है, उस 
हेतुको जिसने नहीं जाना, और उस भंगजालूको ही जो श्रुतज्ञान समझता है; तथा अपने मतका-- 
वेषका---आम्रह रखनेको ही मुक्तिका कारण मानता है--बह मतार्थी है । 


लहई स्वरूप न वृत्तिज्ुं, अहम बत अभिमान । 
ग्रहे नहीं परमार्थने लेवा लौकेक मान ॥ २८ ॥ 
वृत्तिका स्वरूप क्‍या है ? उसे भी जो नहीं जानता, और मैं अ्रतघारी हूँ” ऐसा अभिमान 


जिसने धारण कर रक्‍्खा है | तथा यादि कभी परसार्थके उपदेशका योग बने भी, तो ' छोकमें जो अपना 


मान और पूजा सत्कार आदि है वह चला जायगा, अथवा वे मान आदि फिर पौछेसे प्राप्त न होंगे'--- 
ऐसा समझकर, जो परमार्थको भहण नहीं करता---वह मतारथी है । 
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अथवा निश्चयनय ग्रहे, मात्र शब्दनी मांय | 
..लोपे सदव्यवहारने, साधनरहित धाय ॥ २९ ॥ 
अथया समयतार या योगवापिष्ट जैसे ग्रन्थेको वॉचकर जो केवल नि३चयनयको ही ग्रहण करता 
है। किप्त तरह ग्रहण करता है £ मात्र कथनख्पसे ग्रहण करता है। परन्तु जिसके अंत्तंगर्मे 
तथारूप युणकी वुल्ठ भी स्पर्शना नहीं, और जो सहुरु, सत्णात्न॒ तथा वैराग्य, विवेक आदि सद्ज्यवहारका 
लोप करता है, तथा अपने आपको ज्ञानी मानकर जो साधनरहित आचरण करता है-वह मतार्थी है । 
ज्ञानदशा पाम्यों नहीं, सापनदशा न कांइ । 
पामे तेनो संग जे, ते घुंड़े भव मांहि ॥ ३० ॥ 
वह जीव जान-द्माको नहीं पाता, और इसी तरह वैराग्य आदि साधन-दशा भी उसे नहीं 
है| इस कारण ऐसे जीव्रका यदि किसी दूसरे जीवकों सगोग हो जाय तो वह जीव भी भव-सागरमें 
इब जाता है | 


ए पण जीव मताथर्मा निजमानादि काज | 
पामे नहीं परमार्थने, अनअधिकारियां ज॑ ॥ ३१ ॥ 
यह जीव भी मतार्थमें ही रहता हे। क्योंकि ऊपर कह्दे अनुतार जीवको जिस तरह कुछुघर्म 
भादिसे मतार्थता रहती है, उसी तरह इसे भी अपनेको ज्ञानी मनवानेके मानकी इच्छासे अपने झुप्क 
मतका आग्रह रहता है । इसलिये वह भी परमार्थक्ों नहीं पाता, और इस कारण वह भी अनधिकारी 
अर्यात्‌ जिसमें ज्ञान प्रवेश होने योग्य नहीं, ऐसे जीवरोंमे गिना जाता है । 
नहीं कपाय उवश्ांतता, नहीं अंतेवेराग्य । 
सरलूपण न मध्यस्थता, ए मताथी दुर्भाग्य ॥ ३२॥ 
जिसकी क्रोध, मान, माया और छोमरूप कपाय कृष नहीं हुई; तथा जिसे अ्तर्वैराग्य उत्पन्न 
नहीं हुआ; मिसे आत्मामें गुण श्रहण करनेरूप सरछता नहीं है, तथा सत्य असत्यकों तुलना 
करनेकी जिसे पक्षपातरद्दित दृष्टि नहीं है, चह मतार्थी जीव भाग्यहीन है। अर्थात्‌ जन्म, जरा, 
मरणका छेदन करनेवाले मोक्षमार्गके प्राप्त करने योग्य उसका भाग्य ही नहीं है, ऐसा समझना चाहिये। 
लक्षण कद्यां मतार्थीनां, मतार्थ जावा काज | 
हवे कह आत्मार्थीनां, आत्म-अर्थ खुखसाज ॥ ३३ ॥ 
इस तरह मतार्थी जीवके छक्षण कद्दे | उसके कहनेका छेत॒ यही है. कि जिससे उन्हें जानकर 
जीवोका मतार्थ दूर हो । अब आत्मार्थी जीवके छक्षण कहते हैं | वे लक्षण कैसे हैं ? कि आत्माको 
अव्याबाध सुखकी सामग्रीके हेतु हैं । 
आत्मार्थीक्ले लक्षण-- 
आत्तज्ञान त्यां मुनिपण्ण, ते साचा ग्रुर होय | 
बाकी कुल्गुरु कल्पना, आत्मार्थी नहीं जोय ॥ रे४ ॥ 
जहाँ आत्म-ज्ञान हो वहीं मुनिपना होता है, अर्थात्‌ जहाँ आत्म-ज्ञान नहीं वहाँ मुनिपना संभव 


७० श्रीमद्‌ राजचन्द्र [६६० 


5 2322 दे कट 2 न ० “2: न कट मकर कप न तल 
नहीं है | म॑ समंति पासह ते मोणंति पासह--जहाँ समकित अर्थात्‌ आक्मज्ञान है वहीं मुनिपना 
समझो; ऐसा आचारागसूत्र्मे कह्य है | अर्थात्‌ आत्मार्थी जीव ऐसा समझता है कि जिसमें आत्तज्ञान 
हो वही सच्चा गुरु है; और जो आत्मज्ञानस रहित हो ऐसे अपने कुलके गुरुको सहुरु मानना---यह मात्र 
कल्पना है, उससे कुछ संसारका नाश नहीं होता । 


प्रत्यक्ष सद्दुरुपाप्तिनो, गणे परम उपकार | 
त्रणे योग एकत्वथी, वर्ते आज्ञाधार ॥ ३५ ॥ 
वह प्रत्यक्ष सह्ुुरुकी प्राप्तिका महान्‌ उपकार समझता है; अर्थात्‌ शात्र आदिस जो समाधान 
नहीं हो सकता, और जो दोष सद्गुरुकी आज्ञा धारण किये बिना दूर नहीं होते, उनका सहुरुके 
योगसे समाधान हो जाता है, और वे दोष दूर हो जाते है। इसलिये प्रत्यक्ष सतुरुका वह महान्‌ उपकार 
समझता है, और उस सहुरुके प्रति मन वचन और कायाकी एकतासे आज्ञापूर्वक्त चछता है। 


एक होय त्रण काल्मां, प्रमारथनो पंथ । 
प्रेरे ते परमाथने, ते व्यवहार समेत ।। ३६ ॥ 
तीनों काल्में परमार्थका पंथ अर्थात्‌ मोक्षका मार्ग एक ही होना चाहिये; और जिससे वह 
परमार्थ सिद्ध हो, वह व्यवहार जीवको मान्य रखना चाहिये, दूसरा नहीं । 


एम विचारी अंतरे, शोधे सह्ुरुयोग ॥ 
काम एक आत्माथज्ुं, वीजो नहीं मनरोग ॥ ३७ ॥ 
इस तरह अंतरमें विचारकर जो सहुरुके योगकी शोध करता हैं; केवछ एक आत्मार्थकी ही 
इच्छा रखता है, मान पूजा आदि ऋद्धि-सिद्धिकी कुछ भी इच्छा नहीं रखता--यह रोग जिसके 
मनमें ही नहीं है-बह आत्मार्थी है । 
कषायनी उपशातता, मात्र मोक्ष-आमिल्‍ाप । 
भवे खेद प्राणी-दया, त्यां आत्मार्थ निवास ॥ १८ ॥ 
कषाय जहों कृश पड़ गई हैं, केधल एक मोक्ष-पदके सिवाय जिसे दूसरे किसी पदकी अमिलाषा 
नहीं, संसारपर जिसे वैराग्य रहत्ता है, और प्राणीमात्रके ऊपर जिसे दया है--ऐसे जीबमें आत्मार्थका 
निवास होता है। 
दशा न एवी ज्यांसुधी, जीव लहे नहीं जोग्य । 
मोक्षमागं पामे नहीं, मंदे न अंतर्रोग ॥ ३९ ॥ 
जबतक ऐसी योग-दरशाको जीव नहीं पाता, तबतक उसे मोक्षमागकी प्राप्ति नहीं होती, और 
आत्म-श्रातिरूप अनंत दुःखका हेतु अतर-रोग नहीं मिठता । 
आवे ज्यां एवी दशा, सह्ुसुवोध सहाय । 
ते बोधे सविचारणा, त्यां प्रगंटे सुखदाय ॥ ४० ॥ 
जहाँ ऐसी दशा द्वोती है, वहों सह्ुरुका बोध शोभाको प्राप्त होता है--फलीभूत होता है, 
और उस बोधके फलीमूत होनेसे सुखदायक सुविचारदशा ग्रगठ होती है। 
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ज्यां प्रगंट सुवरिचारणा, त्यां प्रगटे निमज्ञान | 
जे हाने क्षय मोह यर, पापे पद निरवाण ॥ ४१ ॥ 
जहाँ छुद्निचार-जशा प्रगठ हो, यही आत्मश्ञन उत्पन होता ऐ, और उस ज्ञानसे मोहका क्षय 
फर जाला निशेण-पदफो प्रा फरती है | 
उपजे ते सुविचारणा, मोफ्तमार्ग समजाय | 
रुरुभिष्पसंवादयी, भारुं पर॒पद आंहि ॥ ४२ ॥ 
जिससे चुर्िचार-इशा उपल हो, और मोक्नन्मार्ग समयमें आ जाय, उस विषयको यहो पट 
परत्पसे गुरु-शिणके संयाइसुपमें फटता [। 
परप्नामकृथन-- 
आता छे, ते नित्य छै, छे कर्ता निमर्म । 
ऐ भोक्ता, बी मोक्ष छे, मोक्ष उपाय सुधम॥ ४३ ॥ 
(आागमा है, पयन आगमा नित्य €*, वह आगा अपने कर्ममी करती है, * वह कर्मकी 
नो € ', + उससे मोक्ष ऐती € *, ओर * उस मोक्षका उपायरप सवधर्म हे |« 
पर्स्थानऊ संप्तेपमां पददर्शन पण तेह । 
समनावा परमार्थने, फयां ज्ञानाए एह ॥ ४४ ॥ 
ये हर म्थानक अथगा हुए पद यहाँ सक्षेपमे कहे हैं, और विचार करनेसे पट्दरीन भी यही 
६ | परमार्थ समसनेके श्थि सानी-पुरुषने ये शह पद कहे है । 
१ शंफा-मिष्य उबाच--- 
तिष्प आगाके अध्तिपरय प्रथम स्वानकक्के तीपयमे शका करता हैः--- 
नयी दृष्टिपां आवतो, नयी जणातुं रूप । 
बीजो पण अनुभव नहीं, तेथी न जीवस्वरूप ॥ ४५ ॥ 
पष्ट दृष्टिम नहीं आता, और उसका कोई रूप भी मालम नहीं होता । तथा स्पश आदि दूसेरे 
अनुभससे भी उसका ज्ञान नहीं होता, इसलिये जीवका निजरूप नहीं है, अर्थात्‌ जीव नहीं है | 
अथवा देह ज आतमा, अथवा इन्द्रिय प्राण । 
मिथ्या जूदो मानवी, नहीं जूदूं एंघाण ॥ ४६॥ 
अथया जो देह है वही आत्मा है, अथया जो इन्द्रियों है वही आत्मा है, अथवा धासोच्छुवास 
ही आत्मा है; अर्थात्‌ ये सब्र एक एक करके देहस्वरूप है, इसलिये आत्माको भिन्न मानना मिध्या है। 
क्योंकि उसका कोई भी भिन्न चिए दिखाई नहीं देता । जाए नह दी 0 5 पल 2 पट पक मन 
अल 0६५ वीर गा व 5 5 अल 
शक, उपाध्याय यशाविजयजीने ' सम्यवत्वना पद्स्थान-स्‍्वरूपनी चोपाई ' के नामसे गुजरशातीम १२५ चौपा- 
एप लिखी हैं । उसमे जिस गायांम सम्पतत्वके पद्स्थानक बताये एँ, बह गाया निम्नस्पसे हैः-- 
अत्पि जीवो तद्दा णिच्चो, कत्ता भुत्ताय पुण्णपावाणा | 


अत्थि ध्रुव णिव्वाण तस्तोबाओ अ छद्वणा ॥ 
* इसके विस्तृत विवेचनके लिये देखो अक ने० ४०६५ --अनुबादंक, 


वल्ली जो आतमा होय तो, जणाय ते नहीं फेम | 
जणाय जो ते होय तो, घटपट आदि जेम ॥ ४७॥ 
और यदि आत्मा हो तो वह माछुम क्यों नहीं होती * जैसे घट पट आदि पदाथ मौजूद हैं, 
और वे माद्ठम होते हैं, उसी तरह यदि आत्मा हो तो वह क्यों माठ्म नहीं होती ! 
मांदे छे नहीं आतमा, मिथ्या मोक्षउपाय | 
ए अंतर शंकातणो, समजावो सदहुपाय ॥ ४८ ॥ 
अतएव आत्मा नहीं है; और आत्मा नहीं; इसलिये उसके मोक्षके लिये उपाय करना भी व्यर्थ 
है--इस मेरी अंतरकी शंकाका कुछ मी सदुपाय हो तो कृपा करके मुझे समझाइये-अर्थात्‌ इसका कुछ 
समाधान हो तो कहिये । 
समाधान---सहुरु उवाच--- 
सहुरु समाधान करते हैं कि आत्माका अस्तित्व है।-- 
भास्यों देहाध्यासथी, आत्मा देहसमान | 
पण ते बन्ने भिन्न छे, प्रगटलक्षणे भान ॥ ४९ ॥ 
देहाध्याससे अर्थात्‌ अनादिकालके अज्ञानके कारण देहका परिचय हो रहा है, इस कारण तुझे 
आत्मा देह जैसी अर्थात्‌ आत्मा देह ही भासित होती है । पर्तु आत्मा और देह दोनों भिन्न भिन्न हैं, 
क्योंकि दोनों ही मित्र मिन्न छक्षणपूर्वक प्रगट देखनेमें आते हैं । 
भास्यो देहाध्यासथी, आत्मा देहसमान । 


पण ते वनच्ने भिन्न छे, जेम असि ने म्यान ॥ ५० ॥ 
अनादिकालके अज्ञानके कारण देहके परिचयसे देह ही आत्मा भासित हुई है, अथवा देहके 
समान ही आत्मा भासतित हुई है | पर्तु जिस तरह तलवार और म्यान दोनों एक ग्यानरूंप माद्म 
होते हैं. फिर भी दोनों मिन्न भिन्न हैं, उसी तरह आत्मा और देह दोनों भिन्न भिन्न है | 
जे द्रष्ठा छे द॒प_्टिनो, जे जाणे छे रूप । 
अवाध्य अनुभव जे रहे, ते छे जीवस्व॒रूप ॥ ५१ ॥ 
बह आत्मा, इृष्टि अर्थात्‌ ऑखसे कैसे दिखाई दे सकती है ? क्‍योंकि उल्टी आत्मा ही ऑखको 
देखनेवाली है । जो स्थूछ सूक्ष्म आदिके स्वरूपको जानता है; और सबमें किसी न किसी प्रकारकी 
बाधा आती है परन्तु जिसमें किसी भी प्रकारकी बाधा नही आ सकती, ऐसा जो अनुभव है, 
बही जीवका स्वरूप है । 
छे इन्द्रिय पत्येकने, निज निज विषयल्ु ज्ञान | 
पॉच इन्द्रिना विषयज्ञु, पण आत्माने भान ॥ ५२ ॥ 
जो कर्णेन्द्रियसे सुना जाता है उसे कर्णेन्निय जानती है, उसे चक्षु इन्द्रिय नहीं जानती; और 
जो चक्ष इन्द्रियते देखा जाता है उसे कर्णेन्दिय नहीं जानती । अर्थात्‌ सब इन्द्रियोंकी अपने अपने 
विषयका ही ज्ञान होता है, दूसरी इन्द्रियोंके विषयका ज्ञान नहीं होता, और आत्माको तो पॉँचों इन्द्रियोंके 
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विपयका ज्ञान होता है अर्थात्‌ जो उन पाँच इच्टियोसि प्रदण ऊिये हुए विषयको जानता है, वह आत्मा 
है; और ऐसा जो कहा है कि आत्माके त्रिना प्रत्येक इस्क्रिय एक एक विपयको ग्रहण करती है, वह 
केपड उपचारसे ही कहा है 
देह न जाणे तेहन, जाणे न इन्द्रिय प्राण । 
आत्मानी सत्तावड़े, तेह प्रवर्त जाण ॥| ५३ ॥ 
उसे न तो देह जानती है, न इश्टियों जानती है, आर न बातोच्छत्रासरूप प्राण ही उसे जानता 
है। वे सत्र एक आमाकी सत्ताते ऐ प्रवृत्ति करते ४, नो तो वे जइरूप ही पड़े रहते ह--वू्‌ ऐसा समझ। 
सर अवस्थाने विपे, न्‍्यारों सदा जणाय । 
प्रगटरूप च॑ततन्यमय, ए एपाणे सदाय ॥ ५४ ॥ 
जप्रत छम्त ज्यर निएा अय्म्वाओर्मे रत्नेपर भी वह उन सब अवस्थाभोसे मिन्न रहा करता है, 
जोर उन सत्र अम्याओके बात जानेपर भी उसका अस्तित्म रहता है| वह उन सब्र अवस्थाओंको 
जाननेयादा प्रगटखरूप चतन्यमय €, अर्थात जानते रहना ही उसका स्पष्ट खभाव है, और उसकी 
यह निग्ार्नी सद्रा ही रटती €--उम्र निद्यानीका कभी भी नाज् नहीं होता । 
घट पट आदि जाण तू, तेथी तेने मान । 
जाणनार ते मान नहीं, कहिये केचु ज्ञान 8 ॥ ५५ ॥ 
घट पढ आदिको त्‌ स्वयं ही जानता हे, और त्‌ समझता है कि वे सत्र मौजूद हैं, तथा जो 
घड पठ आदिका जाननेत्राठा ऐै, उसे त, मानता नहीं--तो उस ज्ञानको फिर कैसा कहा जाय १ 
प्रपबुद्धि कृप देहमां, स्थृू देह मति अल्प ! 
देह होय जा आतया, घंटे न आम विकल्प ॥ ५६ ॥ 
दुर्बछ देहमें तीद्ण बुद्धि ओर म्थूल देहमें अल्प चाद्दि देखनेमें आती है | यदि देह ही आत्मा 
हो तो व शका--विरोव-- के उपध्वित होनेका अवसर ही नहीं आ सकता | 
जढ़ चेतननो भिन्न छे, फेवछ प्रगट स्वभाव । 
एक्रपएं पाम नहीं, त्रण काछ द्वय भाव ॥ ५७ ॥ ; 
किसी काल्म भी जिसमें जाननेका स्वभाव नहीं वह जड़ है, और जो सदा ही जाननेके स्वभावते 
उक्त है बह चेतन हे---उसत तरह दोनोंका सर्वथा भिन्न भिन्न खभाव है, और वह किसी भी श्रकार 
एक नहीं हो सकता | तीनों काठमें जड़ जड़रूपसे और चेतन चेतनरूपसे ही रहता है | इस तरह 
दोनोक़ा ही मिन्न भिन्न देतमाव स्पष्ट अनुभवमें आता है। 
आत्पानी शंका करे, आत्मा पोते आप । 
शकानों करनार ते, अचरज एह अमाप ॥ ५८ || 
#आत्मा स्वय ही आत्माकी शका करती है । पर्तु जो शका करनेवाला 
बस वात्तको आत्मा जानती 000 आम जनती वह 0 यह एक अत गा 5 थ 2 ्पलपनसा सम सकल सम असीम आश्चर्य है | 
* शंकराचार्यकी भी आत्माके अस्तित्व यही प्रतिद्ध युक्ति दै-- 


रर्वा हि आत्मास्तित्वम्‌ प्रत्येति, न नाइमस्मीति | य एवं हि निराकर्चा तदेव तस्य स्वसूपम | 
फ्ान्सके विचारक डेकार्ट € ])88व7/08 ) ने भी यही लिखा है--008700 शट्ट० पा -नयं का 
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वाला है वही आत्मा है-- 
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२ दका--शिष्य उवाच >- 
शिष्य कहता है कि आत्मा नित्य नहीं है।--- 


आत्माना अस्तित्वना, आंप कह्या प्रकार । 
संभव तेनो थाय छे, अंतर कर्ये विचार ॥ ५९ ॥ 
आत्माके अस्तित्वर्म आपने जो जो बातें कहीं, उनका अतरंगर्मे विचार करनेसे वह अस्तित्व तो 
संभव मादछ्म होता है | 
वीजी शंका थाय वां, आत्मा नहीं अविनाश | 
देहयोगथी उपजे, देहवियोंगे नाश ॥ ६० ॥ 
परन्तु दूसरी शंका यह होती है कि यदि आत्मा है तो भी वह अविनाशी अर्थात्‌ नित्य नहीं 
है | वह तीनों कालमे रहनेवाला पढाथे नहीं, वह केवछ देहके सयोगसे उत्पन्न होती है और उसके 
वियोगसे उसका नाश हो जाता है | 
अथवा वस्तु क्षणिक छे, क्षण क्षण पलठाय । 
ए अन्लुभवथी पण नहीं, आत्मा नित्य जगाय। ६१ ॥ 
अथवा वस्तु क्षण क्षणमें बदलती हुई देखनेमें आती है, इसलिये सब वस्तु क्षणिक हैं, और 
अनुभवसे देखनेसे भी आत्मा नित्य नहीं माछ्म होती । 
समाधान--सहुरु उबाचः-- 
सदूगुरु समाधान करते हैं कि आत्मा नित्य हैं;--- 


देह मात्र संयोग छे, बठी जडरूपी दृश्य । 
चेतननां उत्पत्ति लय, कोना अनुभव वश्य )॥ ६२॥ 
समस्त देह परमाणुके संयोगसे बनी है, अथवा सयोगसे ही आत्माके साथ उसका संब्रेंध है। 
तथा वह देह जड़ है, रूपी है और दृश्य अर्थात्‌ दूसरे किसी द्रष्टेके जाननेका विषय है; इसलिये जब 
वह अपने आपको भी नहीं जानती तो फिर चेतनकी उत्पत्ति और नाशको तो बह कहोंसि जान सकती 
है उस देहके एक एक परमाणुका विचार करनेसे भी वह जड़ ही समझमें आती है। इस कारण उससमेंसे 
चेतनकी उत्पत्ति नहीं हो सकती, और जब उसमें उसकी उत्पत्ति नहीं हो सकती तो उसके साथ चेतनका 
नाश भी नहीं हो सकता । तथा वह देह रूपी अर्थात्‌ स्ूल आदि परिणामवाल्ली है, और चेतन द्रश्ट है, 
फिर उसके संयोगसते चेतनकी उत्पत्ति किस तरह हो सकती है ? और उसके साथ उसका नाश भी कैसे 
हो सकता है : तथा देहमेंसे चेतन उत्पन्न होता है, और उसके साथ ही वह नाश हो जाता है, यह बात किसके 
अनुभवके आधीन है अर्थात्‌ इस बातको कौन जानता है * क्योकि जाननेवाले चेतनकी उत्पत्ति देहसे 
प्रथम तो होती नहीं, और नाश तो उससे पहिले ही हो जाता है। तो फिर यह अनुभव किसे होता है ?॥ 
आशका;--जीवका स्वरूप अविनाशी अर्थात्‌ नित्य त्रिकालवर्ती होना सभव नहीं । वह देहके 


योगसे अर्थात्‌ देहके जन्मके कक 
नाश हो जाता है। मके साथ ही पैदा होता है, और देहके वियोग अर्थात्‌ देहके नाश होनेपर वह 
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समाधान:--देहका जौवके साथ मात्र संयोग सेवध है| वह कुछ ज॑िके मूल स्वरूपके उत्पन्न 
होनेफा कारण नहीं | अथवा जो देह है वह केबल सथोगसे ही उत्पन्न पदार्थ है, तेथा वह जड़ है 
अर्पत्‌ ब7 किसी भी नहीं नानती, और जप्र बह अपनेको ही नहीं जानती तो फ़िर दूसरेकों तो वह क्या 
जान सजनी हैँ? तथा देद रखी ऐै--स्थूल आदि लमावयुक्त है, और चक्षुका विपय है | जब छय॑ देहका 
हो ऐमा स्प हे तो वह चेत्तनकी उत्पत्ति और नाशकों उस तरद जान सकती है ? अर्थात्‌ जब वह 
अनेकों हो नहीं जानती तो फिर 'मेरेते यह चेतन उत्पन्न हुआ है, ” इसे कैसे जान सकती है ? और 
'मेरे छूठ जानेके पश्चात्‌ यह चेतन भी छूट जायगा--नाञ हो जायगा '--इस बातको जड़ देह कैसे 
जान सकती है ? क्योंकि जाननेवराछा पदार्य ही तो जाननेवाछा रहता है--देह तो कुछ जाननेव्राली 
टी नहीं सरुवी, तो द्लिर चेतनको उत्तत्ति और नाञके अनुभत्रकों किसके आधीन कहना चाहिये 

यह अनुभव देहके आरयान तो कहा जा समता नहीं। क्योंकी चह प्रत्यक्ष जड़ है, और 
उम्र जइचफों जाननयाठा उसमे भिन्न कोई दूसरा ही पदार्थ समझमें आता है। 

कठायित यह कहें फ्ि चतनकी उत्पत्ति ओर नाशकों चेतन ही जानता है, तो इस बातके 
बराठनेम ही इममें वाया आती है । क्योंकि क्िर तो चेततकी उत्तत्ति और नाश जाननेवाढेके रूपमे 
चेतनका ही अगीफार करना पढ़ा; अर्थात्‌ यह वचन तो मात्र अप्तिद्धातरूप और कथनमात्र ही 
हुआ जैसे कोई कहे जि मेरे मुटमें जीम नहीं,” उसी तरह यह कथन है कि * चेतनकी उलत्त 
जीर नागको चेतन जानता हद, इसछिये चेतन नित्य नहीं | इस प्रमाणकी कैसी यथार्यता है, उसे 
ते तुम ही प्िचार कर देखे । 

जेना अन्लुभव वच्य ए, उत्पन्न लयनुं ज्ञान । 
ते तेथी जूदा बिना, थाय न केमे भान ॥ ६३ ॥ 

जिसके अनुभवमें इस उत्पाति आर नाञका ज्ञान रहता है, उस ज्ञानको उससे मिन्न माने विना, 
वह ज्ञान जिसी भी प्रकारसे सभवर नहीं। अर्थात्‌ चेतनकी उत्पत्ति और नाश होता है, यह किसीके भी 
अनुभव नहीं आ सकता ॥ 

देहकी उत्पत्ति और टेहके नाथका ज्ञान जिसके अनुभवमें रहता है, वह उस देहसे यदि जुदा 


न हो तो किसो भी प्रकारसे देहकी उत्पत्ति और नाभका ज्ञान नहीं हो सकता । अथवा जो जिप्तकी 
उत्पत्ति और नागकों जानता है बह उससे जुदा ही होता है, और फिर तो वह स्रय उत्पत्ति और नाशरूप 
न रहरा, परन्तु उसके जाननेवात्य ही ठहरा । इसलिये फिर उन दोनोंकी एकत्ता कैसे हो सकती है £ 
जे संयोगो देखिये; ते ते अनुभव द्श्य | 
उपजे नहीं संयोगधी, आत्मा नित्य प्रत्यक्ष ॥ ६४ ॥ 
जो जो संयोग हम देखते हैं, थे सव अनुमबरूप आत्माके दृश्य होते हैं, अथीत्‌ आत्मा उन्हें 
जानती है; और उन संयोगोंके स्वरूपका विचार करनेसे ऐसा कोई भी संयोग समझमें नहीं आता 
जिससे आत्मा उपन्न होती हो । इसलिये आत्मा संयोगसे अनुपन्न है अथीत्‌ वह असंयोगी है-- 
घाम्रापिक पदार्थ हैं--..इसडिये वह स्पष्ट “नित्य ” समझमें आती है | 
जो जो देह आदि सयोग दिखाई देते हैं वे सत्र अनुभचखरूप आत्माके ही द्य हैं, अर्थात्‌ 
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आत्मा ही उन्हें देखने और जाननेवाली है |उन सब संयोगोका विचार करके देखो तो तुम्हे किसी भी 
संयोगसे अनुभवस्वरूप आत्मा उत्पन्न हो सकने योग्य माछ्म न होगी । 
कोई भी संयोग ऐसे नहीं जो तुम्हें जानते हो, और तुम तो उन सब सयोगोंको जानते हो, इसीसे 
तुम्हारी उनसे भिन्नता, और असयोगीपना--उन संयोगोंसे उत्पन्न न होना--सहज ही सिद्ध होता है, 
और अनुभवमें आता है | उससे---किसी भी संयोगसे--जिसकी उत्पात्ति नहीं हो सकती, कोई भी 
संयोग जिसका उत्पत्तिके लिये अनुभवमें नहीं आ सकता, और जिन संयोगोंकी हम कल्पना करें उससे 
जो अनुभव भिन्न-सर्वथा भिन्न-केवछ उसके ज्ञातारूपसे ही रहता है, उस अनुभवस्वरूप आत्माको 
तुम नित्य स्पशरहित---जिसने उन सयोगोंके भावरूप स्पर्शको प्राप्त नहीं किया--समझो | 
जडथी चेतन उपज, चेतनथी जड़ थाय | 
एवो अलन्लुभव कोईने, क्यारे कदी न थाय ॥| ६५॥ 
जडसे चेतन उत्पन्न होता है और चेतनसे जड़ उत्पन्न होता है, ऐसा किसीको कभी भी 
अनुभव नहीं होता | 
कोइ संयागोथी नहीं, जेनी उत्पत्ति थाय। 
नाश न तेनो कोईपां, तेथी नित्य सदाय ॥ ६६ ॥ 
जिसकी उत्पत्ति किसी भी सयोगसे नहीं होती, उसका नाश मी किसीके साथ नहीं होता 
इसलिये आत्मा त्रिकाल * नित्य * है॥ 
जो किसी भी संयोगसे उत्पन्न न हुआ हो, अर्थात्‌ अपने स्वभावसे ही जो पदार्थ सिद्ध हो, उसका 
नाश दूसरे किसी भी पदार्थके साथ नहीं होता; और यदि दूसरे पदार्थके साथ उसका नाश होता हो 
तो प्रथम उसमेंस उसकी उत्पत्ति होना आवश्यक थी, नहीं तो उसके साथ उसकी नाशरूप एकता भी 
नहीं हो सकती । इसलिये आत्माको अनुत्पन्त और अविनाशी समझकर यही प्रतीति करना योग्य ह 
कि वह नित्य है । 
क्रोधादि तरतम्यता, सर्पादिकनी मांय । 
पूवेजन्म-सैस्कार ते, जीव नित्यता त्यांय ॥ ६७॥ 
सर्प आदि प्राणियोंमें क्रोव आदि प्रकृतियोंकी विशेषता जन्मसे ही देखनेमें आती है---कुछ 
वर्तमान देहमें उन्होंने वह अम्यास किया नहीं । वह तो उनके जन्मसे ही है | यह पूर्व जन्मका ही 
संस्कार है। यह पूर्वजन्म जीवकी नित्यता सिद्ध करता है| 
सर्पमें जन्मसे क्रोधकी विशेषता देखनेमें आती है | कबूतरमें जन्मसे ही अहिंसक-बृत्ति देखनेमें 
आती हे | मकड़ी आदि जंतुओंको पकड़नेपर उन्हें पकड़नेसे दुःख होता है, यह भय संज्ञा उनके 
अनुभवमें पहिलेसे ही रहती है, और इस कारण ही वे भाग जानेका प्रयत्न करते है। इसी तरह किसी 
आणीमें जन्मसे ही प्रीतिकी, किसीमें समताको, किद्तीमें निर्भयताकी, किसीमें गंभीरताकी, किसीमें विशेष 
भय सज्ञाकी, किसीर्मे काम आदिके प्रति असंगताकी, और किप्तीमें आहार आदियमें अत्यधिक छुब्धताकी 
मा हे जो भेद हैं अर्थात्‌ क्रोध आदि संज्ञाकी जो न्यूनाधिकता है, तथा उन 
पर ? उेह जो जन्मसे ही साथ देखनेमें आता है उसका कारण पूर्व-संस्कार ही हैं। 
कदाचित्‌ यह कहें कि गर्भमें वीर्य और रेतसके गुणके संयोगसे उस उस तरहके गुण उत्पन्न 
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होते हैं, उनमें कुछ पूर्वजन्म कारण नहीं है, तो यह कहना भी यथार्थ नहीं | क्योंकि जो मा-बाप 
काम-बासनामें विशेष प्रीतियुक्त देखनेमें आते हैं, उनके पुत्र बालपनेसे ही परम वीतराग जैसे देखे जाते हैं। 
तथा जिन माता-पिताओंमें क्रोधकी विशेषता देखी जाती है, उनकी संतातिमें समताकी विशेषता इष्टि- 
गोचर होती है---यह सब फिर कैसे हो सकता है £ तथा उस वीर्य-रेतसके वैसे गुण नहीं होते, क्योंकि वह 
बीर्य-रेतस स्वय चेतन नहीं है; उसमें तो चेतनका संचार होता है--अर्थात्‌ उसमें चेतन स्वय देह घारण 
करता है | इस कारण वीये और रेतसके आश्रित क्रोध आदि भाव नहीं माने जा सक्रते--चेंतनके 
बिना वे भाव कहीं भी अनुमवर्मे नहीं आते । इसलिये वे केवछ चेतनके ही आश्रित हैं, अर्थात्‌ वे वीर्य 
और रेतसके गुण नहीं । इस कारण वीयकी न्यूनाधिकताकी मुख्यतासे ओध आदिकी न्यूनाधिकता नहीं 
हो सकती । चेतनके न्यूनाधिकः प्रयोगसे ही क्रोध आदिकी न्यूनाधिकता होती है, जिससे वे गर्भस्थ 
वीरय-ऐेतसके गुण नहीं कहे जा सकते, परन्तु वे गुण चेतनके ही आश्रित हैं, और वह न्यूनाधिकता 
उस चेतनके पूर्वके अमभ्याससे ही संभव है | क्‍योंकि कारणके व्रिना कार्यकी उत्पत्ति नहीं होती | यदि 
- चेंतनका पूर्वप्रयोग उस प्रकारसे हो तो ही वह संस्कार रहता है, जिससे इस देह आदि पूर्वके 
सप्कारोंका अंनुभव होता है, और वे संस्कार पूर्व-जन्मको सिद्ध करते हैं, तथा पूर्व-जन्मकी सिद्धिसे 
आत्माकी नित्यता सहज ही सिद्ध हो जाती हे । 
आत्मा द्वव्ये नित्य छे, पर्याये पलटाय । 
बारादि वय अण्यनुं, ज्ञान एकने थाय ॥ ६८॥ 

आत्मा व्स्तुरूपसे नित्य है, किन्तु प्रतिसमय ज्ञान आदि परिणामके पलटनेसे उसकी 0 
यमें परिवर्तन होता है | जैसे समुद्र्भे परिवर्तन नहीं होता, केवछ उसकी लहरोंमें परिवर्तन होता है | 
उदाहरणके लिये बाल युवा और बुद्ध ये जो तीन अबस्थायें हैं, वे आत्माकौ विभाव-पर्यीय हैं | बाल 
अवस्थाके रहते हुए आत्मा बालक माद्म होती है। उत्त वाल अवस्थाकों छोड़कर जब आत्मा 
युवावस्था धारण करती है, उस समय युवा माझम होती है, और युवात्रस्था छोड़कर जब दुद्धावस्धा 
धारण करती है, उस समय घृद्ध माक्म होती है | इन तीनों अवस्थाओंमें जो भेद है वह पर्यायमेद ही 
है | पर्तु इन तीनों अवस्थाओंमें आत्म-द्ृव्यका भेद नहीं होता; अर्थात्‌ केवल अवस्थाओंमें ही परिव- 
तन होता है, आत्मा परिवर्तन नहीं होता । आत्मा इन तीनों अवस्थाओंकों जानती है, और उसे ही 
उन तीनों अवस्थाओंकी स्व्रति है। इसलिये यदि तीनों अवस्थाओंमें एक ही आत्मा हो तो ही यह होना 
संभव है | यदि आत्मा क्षण क्षण बदलती रहती हो तो वह अनुभव कभी भी नहीं हो सकता | 


अथवा ज्ञान क्षणिकजुं, जें जाणी वदनार | 
बदनारों ते क्षणिक नहीं, कर अनुभव निर्धााप ६९॥ 
तथा अमुक पदार्थ क्षणिक है जो ऐसा जानता है, और क्षणिकत्यका _कथन करता है, वह 
कथन करनेवाला अर्थात्‌ जाननेवालय क्षणिक नहीं होता । क्योंकि प्रथम क्षणम जिसे अनुभव हुआ हो 
उसे ही दूसरे क्षणमें वह अनुभव हुआ कहा जा सकता है, और यदि दूसरे क्षणमें वह स्वय ही ् हो 
ते फिर उसे वह अनुभव कहोंसे कहा जा सकता है ? इसालिये इस अनुभवसे भी द आत्माके अक्षाणिक- 
त्व्का निश्चय कर |। 
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क्यारे कोई वस्तुनों, केवठ होय न नाश ! 
चेतन पामे नाश तो, केमां भछे तपास ॥ ७० ॥ 
तथा किसी मी वस्तुका किसी भी कालमें सर्वधा नाश नहीं होता, केवल अवस्थांतर ही होता है, 
इसलिये चेतनका भी सर्वथा नाश नहीं होता । तथा यदि चेतनका अवस्थातररूप नाझ होता हो तो 
वह किसमें मिल जाता है? अथवा वह किस प्रकारके अवस्थातरको प्राप्त करता है इसकी वूखोज कर | 
घट आदि पदार्थ जब टूठ-फूठ जाते हैं तो लोग कहते हैं कि घड़ा नष्ट हो गया है--परन्तु कुछ 
मिश्नीपनेका नाश नहीं हो जाता | घड़ा छिन्न-मिन्न होकर यदि उसकी अत्यन्त वारीक धूछ हो जाय 
फिर भी वह परमाणुओंक्षे समूहरूपमें तो मौजूद रहता ही है--उसका सबैधा नाश नहीं हो जाता, 
और उसमेंका एक परमाणु भी कम नहीं होता । क्योंकि अनुभवत्ते देखनेपर उसका अवस्थातर तो हो 
सकता है, परन्तु पदार्थका समूल नाश हो सकना कमी भी संभत्र नहीं। इसलिये यदि त्‌ चेतनका नाश 
कहें तो भी उसका सर्वथा नाश तो कभी कहा ही नहीं जा सकता, वह नाश केवल अवस्थातररूप ही 
कहा जायगा । जैसे घड़ा टूट-क्ूट कर अनुक्रमसे परमाणुओंके समूहरूपमें रहता है, उसी तरह तुझे 
यदि चेतनका अवंस्थातर नाश मानना हो तो वह किस स्थितिर्मं रह सकता है ? अथवा जिस तरह 
घटके परमाणु परमाणु-समूहमें मिल जाते हैं, उसी तरह चेतन किस वस्तुर्में मिठ सकता है * इसकी 
तू खोज कर | अर्थात्‌ इस तरह यदि तू अनुभव करके देखेगा तो तुझे माछूम होगा कि चेतन--- 
आत्मा--किसीमें भी नहीं मिल सकता, अथवा पर-स्वरूपमे उसका अवस्थातर नहीं हो सकता | 
३ शेका-शिष्य उदाच३-- 
शिष्य कहता है कि आत्मा कर्मकी कर्त्ता नहीं हैः---.._ 
कत्तो जीव न कर्मनो, कर्म ज कर्ता कर्म । 
अथवा सहज स्वभाव कां, कर्म जीवनो धर्म ॥ ७१॥ 
जीव कर्मका कर्ता नहीं--कर्म ही कर्मका कर्त्ता है; अथवा कर्म अनायास ही होते रहते हैं । 
यदि ऐसा न हो और जीवको ही उसका कताी कहो, तो फिर वह जीवका धर्म ही ठहरा, और वह 
उसका धर्म है इसलिये उप्तकी कभी भी निद्वत्ति नहीं हो सकती । 
आत्मा सदा असंग ने, करे प्रकृति बंध । 
अथवा इंचर प्रेरणा, तेथी जीव अवध || ७२॥ 
अथंवा यदि ऐसा न हो तो यह भानना चाहिये कि आत्मा सदा असंग है, और सत्त्व॑ आदि 
शुणयुक्त प्रकृतियोँ ही कर्मका बंध करती हैं | यदि ऐसा भी न मानो तो फिर यह मानना चाहिये कि 
जीवको कर्म करनेकी प्रेरणा ईश्वर करता है, इस कारण ईश्वरेच्छापर निर्भर होनेसे जीवका उस कर्मसे 
£ अवध ' ही मानना चाहिये। 
मांठे मोक्ष उपायनो, कोई न हेतु जणाय । 
कमतणुं कत्तापणु, कां नहीं कां नहीं जाय ॥ ७३ ॥ 
इसालिये जीव किसी तरह कर्मका कर्ता नहीं हो सकता, और न तब मोक्षके उपाय करनेका 
ही कोई कारण माछ्म होता है। इसलिये या तो जीवको कर्मका कर्ता ही न मानना चाहिये और यंदि 
उसे कर्ता मानो तो उसका वह स्वभाव किसी भी तरह नाश नहीं हो सकता । । 
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(२) या आत्माका कर्दत्व न होनेपर भी कर्म हो गये * 
( ३ ) या ईम्वर आदि किसीके लगा देनेसे कर्म हो गये £ 
(9 ) या ग्रकृतिके बलपूर्वक संबंध हो जानेसे कर्म दो गये 
इस तरह मुख्य चार विकल्पोंसि अनायास कर्त्तापनका विचार करना योग्य है। 
प्रथम विकल्प यह है कि “आत्माके द्वारा बिना बिचारे ही कम हो गये।परन्तु यदि ऐसा होता हो तो 
फिर कर्मका ग्रहण करना ही नहीं रहता; और जहों कर्मक। ग्रहण करना न हो वहाँ कर्मका अस्तित्व भी नहीं 
हो सकता [ परन्तु जीव तो उसका प्रत्यक्ष चितवन करता है, और उसका ग्रहणाप्रहण करता है, ऐसा अनुभव 
होताहै | तथा जिनमें जीव किसी भी तरह पग्रव्गत्ति नहीं करता, ऐसे क्रोध आदि भाव उसे कभी भी प्राप्त 
नहीं होते; इससे माछम होता है. कि आत्माके विना विचारे हुए अथवा आत्मासे न किये हुए कर्मीका 
ग्रहण आत्माको नहीं हो सकता। अर्थात्‌ इन दोनों प्रकारोंस अनायास कर्मका ग्रहण सिद्ध नहीं होता। 
तीसरा विकल्प यह है कि “ईश्वर आदि किसीके कर्म छगा देनेसे अनायास ही कर्मका ग्रहण 
होता है यह भी ठीक नहीं | क्योंकि प्रथम तो ईश्वरके खरूपका ही निश्चय करना चाहिये; 
और इस प्रसगको भी विशेष समझना चाहिये | फिर भी यहाँ ईश्वर अथवा विष्णु आदिको किसी तरह 
कर्ता स्वीकार करके उसके ऊपर विचार करते हैं:--- 
यदि ईखर आदि कर्मका लगा देनेवाढा हो तो फिर तो बीचमें कोई जीव नामका पदार्थ ही न॑ 
रहा | क्योंकि जिन प्रेरणा आदि धर्मसे जो वह अत्तित्व समझमें आता था, वे श्रेरणा भादि तो ईख़र- 
कृत ठहरे, अथवा वे ईइंबरके ही गुण ठहरे | तो फिर जीवका स्वरूप दी क्या बाकी रह गया जिससे उसे 
जीव---आत्मा--कहा जा सके ? अर्थात्‌ कर्म इश्वससे प्रेरित नहीं हैं, किन्तु वे स्वयं आत्माके ही 
किये हुए हो सकते हैं। 
तथा ' प्रकृति आदिके बल्पूवक कर्म छग जानेसे कर्म अनायास ही हो जाते हों '---यह 
चौथा व्रिकल्प भी यथार्थ नहीं है| क्‍योंकि प्रकृति आदि जड़ हैं, उन्हें यदि आत्मा ही प्रहण न करे 
तो वे उससे किस तरह संबद्ध हो सकते हैं ? अथवा द्रव्यकर्मका ही दूसरा नाम प्रकृति है। 
इसलिये यह तो कर्मको ही कर्मका कर्त्ता कहनेंके बरावर हुआ, और इसका तो पूर्वमें निबेध कर ही 
चुके हैं। यदि कहो कि प्रकृति न हो तो अन्तःकरण आदि जो कर्मको ग्रहण करते हैं, उससे 
आत्मार्मे कर्तृत्व सिद्ध होता है--तो वह भी एकातसे सिद्ध नहीं हो सकता | क्योंकि अन्तःकरण आदि 
भी अन्तःकरण आदिरूपसे चेतनकी प्रेरणाके बिना, पहिले ठहर ही कहॉसे सकते हैं ? क्योंकि चेतन 
कर्मोकी सछ्मताका मनन करनेके लिये जो अवरूंबन छेता है, उसे अन्तःकरण कहते हैं । इसलिये यदि 
चेतन उसका मनन न करे तो छुछ स्वयं उस संल्मतामें मनन करनेका धर्म नहीं है; वह तो केवल 
जड़ है| चेतन चेतनकी प्रेरणासे उसका अवलबन छेकर कुछ ग्रहण करता है, उससे उसमें कर्ता- 
पनेका आरोप होता है, परन्तु मुख्यरूपसे तो वह चेतन ही कर्मका कर्ता है | 
यहाँ यदि बेदान्त आदि इश्सि विचार करोगे तो हमारे ये वाक्य किसी भ्नातियुक्त पुरुषके कहे हुए 


भाछ्म होंगे। परन्तु जिस प्रकारसे नाचे कहा है उसके समझनेसे तुम्हें उन वाक्य 
यथार्थता 
माद्य होगी, और जाति दूर होगी | कर अर ज 
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यदि किसी भी प्रकारस आत्माका कर्मका कर्दृुत्न न हो तो वह किसी भी प्रकारसे उसका भोक्ता 
भी नहीं हो सकती; और यदि ऐसा हो तो फिर उसे किसी भी तरहके दुःखोंको संभावना भी न 
माननी चाहिये | तथा यदि आत्माको किसी भी तरहके दुःखोंकी बिल्कुल भी संभावना न हो 
तो ऐिर वेदान्त आदि शातत्र स्व दु'खोंसे छूटनेके जिस मार्गका उपदेश करते हैं, उसका वे किसालिये 
उपदेश देते हैं ः वेदान्त आदि दर्शन कहते हैं कि “जबतक आत्मज्ञाव न हो तबतक दुःखकी 
आत्यन्तिक निद्धत्ति नहीं होती “सो यदि दुःखका ही सर्वथा अभाव हो तो फिर उसकी निद्ृत्तिका 
उपाय भी क्‍यों करना चाहिये £ तथा यदि आत्मामें कमीका कर्तुल न हो तो उसे दुःखका भोक्‍्तृत्व भी 
कहोंसे हो सकता है ? यह विचार करनेसे आत्माको कर्मका कर्चुल सिद्ध होता है। 

प्रश्न---अब यहाँ एक प्रश्न दो सकता है और तुमने भी वह प्रश्न किया है कि ९ यदि 
आत्माको कर्मकी कर्ता मानें तो वह आत्माका धर्म ठहस्ता है, और जो जिसका धर्म होता है, उसका 
कभी भी उच्छेद नहीं हो सकता, अर्थात्‌ वह उससे समथा भिन्न नहीं हो सकता । जैसे अग्निकी 
उपष्णता और उसका प्रकाश उससे भिन्न नहीं हो सकते; इसी तरह यदि कर्मका कर्तुत्व आत्माका धर्म 
सिद्द हो तो उसका नाश भी नहीं हो सकता। * 

उत्तरः---सर्च प्रमाणाशके स्वीकार किये बिना ही यह बात सिद्ध हो सकती है, परन्तु जो विचाराने 
होता है वह किसी एक प्रमाणाशको स्तरीकार करके दूसरे प्रमाणाशका उच्छेद नहीं करता | * उस जीवको 
कर्मका कर्ठत्ल नहीं होता ” और “यदि हो तो उसकी प्रतीति नहीं हो सकती ” इल्यादि ग्रश्नोंके उत्तरमें 
जीवको कर्मका कर्त्ता सिद्ध किया गया है। परन्तु आत्मा यदि कर्मकी कर्ता हो तो उस कर्मका नाश ही 
न हो--यह कोई सिद्धात नहीं है | क्‍योंकि ग्रहण की हुई वस्तुसे ग्रहण करनेवाली वस्तुकी सर्वथा 
एकता कैसे हो सकती है ? इस कारण जीव यदि अपनेसे ग्रहण किये गये द्व॒व्य-कर्मका त्याग करे तो 
वह हो सकना संभव है। क्योंकि वह उसका सहकारी स्वभाव ही है---सहज स्वभाव नहीं । तथा उस 
कर्मको मैंने तुम्हें अनादिका भ्रम कहा है; अर्थात्‌ उस कर्मका कर्त्तापन जीवको अज्ञानसे ही प्रतिपादित 
किया है; इस कारण भी वह कर्म निद्वत्त हो सकता है-यह वात साथमें समझनी चाहिये ) जो जो 
श्रम होता है, वह सत्र वस्तुकी उल्टी स्थितिकी मान्यतारूप ही होता हैं, और इस कारण वह निद्ृत्त 
किया जा सकता है; जैसे म्रृगजल्मेंसे जलवुद्धि | 

कहनेका अभिप्राय यह है कि यदि अज्ञानसे भी आत्माको कर्त्ापना न हो, तो फिर कुछ 
« भी उपदेश आदिका श्रवण विचार और ज्ञान आदिके समझनेका कोई भी हेतु नहीं रहता । 

अब यहाँ जीवका परमार्थसे जो कर्तापन है, उसे कहते हैं--- 

चेतन जो निजभानमां, कत्तों आपस्वभाव | 
वर्त्ते नहीं निजभानमां, कत्तों कमंप्रभाव ॥ ७८ ॥ 

आत्मा यदि अपने झुद्ध चैतन्य आदि स्वभावर्मे रहे तो वह अपने उसी स्वमावकी कर्ता है, 
अर्थात्‌ वह उसी स्वरूपमें स्थित रहती है, ओर यदि वह शुद्ध चैतन्य आदि स्वभावके मानमें न रहती 
हो, तो वह कर्ममावकी कत्ती है॥ 

११ 
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अपने स्व॒रूपके मानमें आत्मा अपने स्वभावकी अर्थात्‌ चैतन्य आदि स्वमावकी ही कर्ता है, 
अन्य किसी भी कर्म आदिकी कत्तो नहीं; और जब आत्मा अपने स्वरूपके भानमें नहीं रहती, तो उसे 
कर्ममावकी कर्ता कहा है। 
परमार्थत तो जीव निष्क्रिय ही है, ऐसा वेदान्त आदि दर्शनोंका कथन है; और जिन-प्रवचनमें 
मी सिद्ध अर्थात्‌ झुद्ध आत्माकी निष्कियताका निरूपण किया है| फिर भी, यहाँ यह संदेह हो सकता 
है कि हमने आत्माको शुद्धावस्थामें कर्ता होनेसे साक्रेय क्‍यों कहा * उस संदेहकी निदह्धत्ति इस तरह 
करनी चाहियेः---आशुद्धात्मा, परयोगकी परभावकी और विभावकी कत्तों नहीं हैँ, इसलिये वह निण्किय 
कही जाने योग्य है। परन्तु यदि ऐसा कहें कि आत्मा चेतन्य आदि खभावकी भी कत्तो नहीं, तब तो 
फिर उसका कुछ स्वरूप ही नहीं रह जाता | इस कारण शुद्धाग्माको योग-क्रिया न होनेसे वह निक्रिय है, 
परन्तु स्वाभात्रिक चैतन्य आदि स्वभावरूप क्रिया होनेसे वह साक्रिय भी है | तथा चैतन्यस्वमाव, आत्माका 
स्वाभाविक गुण है, इस कारण उसमें एकात्मरूपसे ही आत्माका परिणमन होता है, और उससे वहाँ 
परमार्थनयसे भी आत्माको सक्रिय विशेषण नहीं दिया जा सकता | परन्तु निज स्वभावमें परिणमनरूप 
क्रिया होनेसे, शुद्ध आत्माको निज स्वमावका कर्त्तापन है; इस कारण उसमें सर्वथा शुद्ध स्वधर्म होनेसे 
उसका एकात्मरूपसे परिणमन होता है, इसलिये उसे सक्रिय कहनेमें भी दोप नहीं है । 
जिस विचारसे सक्रियता और निष्क्रियताका निरूपण किया है, उस विचारके परमार्थको ग्रहण 
करके सक्रियता और निष्कियता कहने कुछ मी दोप नहीं। 
४ शंका--शिष्य उवाच३--- 
भिष्य कहता है कि जीव कर्मका भोक्ता नहीं होता;--- 
जीव कर्मकत्तो कहो, पण भोक्ता नहीं सोय । 
झु समजे जढ कम के, फठपरिणामी होय १ ॥ ७९ ॥ 
यदि जीवको कर्मका कर्ता मान भी लें तो मी जीव उस कर्मका भोक्ता नहीं ठहरता | क्योंकि 
जड़ कर्म इस वातको क्या समझ सकता है कि उसमें फछ देनेकी शक्ति है ! 
फदणछाता इंग्र गण्ये, भोक्तापणं सधाय। 
एम कहे इंख्वरतणु, इश्वरपणु ज जाय ॥ ८० ॥ 
हाँ, यदि फल देनेवाले किसी ईश्वरको मानें तो भोकतृत्तको सिद्ध कर सकते हैं; अर्थात्‌ जीवको ईश्वर 
कर्म भोगवाता है, यह मार्ने तो जीव कर्मका भोक्ता सिद्ध होता है परन्तु इसमें फिर यह भी विरोध आता 
ह कि यदि ईश्वरको दूसरेको फल देने आदि प्रव्ृत्तियुक्त मानें तो उसका ईश्वरत्व ही नहीं रहता ॥ . * 
८४ ईश्वरके सिद्ध हुए विना-कमके फल देने आदियें किसी भी ईश्वरके सिद्ध हुए बिना---जगत्‌की 
व्यवस्थाका टिकना संभव नहीं है ”-...इस संबंधमें निम्नरूपसे विचार करना चाहिये;--- 
यदि ईश्वरको कर्मका फल देनेवाछा मार्ने तो वहाँ ईश्वरका ईश्वरत्व ही नहीं रहता | क्योंकि दूसरेको 
फछ देने आदिके प्रपंचमें प्रदृत्ति करते हुए, ईश्वरको देह आदि अनेक प्रकारका संग होना संभव है, और 
उससे उसकी यथार्थ चुद्धताका मंग होता है। जैसे मुक्त जीव निक्किय है, अर्थात्‌ जैसे वह परभाव आदिका 


कर्ता नहीं है; क्योंकि यदि वह परभाव आदिका कर्त्ता हो तो फिर उसे संसारकी ही प्राप्ति होनी चाहिये; 
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उसी तरह यदि ईश्वर भी दूसरेक्तो फल देने आदिसूप क्रियामें प्रह्मति करे तो उस्ते भी प्रभाव आदिके 
कर्त्तापनेका प्रसंग आता है; और मुक्त जीवज्ञी अपेक्षा उसकी न्यूनता ही ठहरती है-इससे तो उसका 
इंश्वत्त ही उच्छेद करने जेसा हो जाता है | 
तथा जीव ओर इंश्वरका खमाव-भेद माननेसे भी अनेक दोष आते है । क्योंकि यदि दोनोंक्ो 
ही चतन्व-स्भाव मारने तब तो दोनों ही समान वर्मक्षे कर्ता हुए। फ़िर उसमें #चर तो जगच्‌ आदिकी 
र्वना करे अथवा कर्मके फछ देनेरूप कार्यकों करे, और मुक्त गिना जाय, तथा जीत्र एक मात्र देह 
आदि सष्टिकी ही रचना करे, और अपने करमोका फछ पानेंके ढिये ईश्वस्का आश्रय छे, तथा बंबनमें 
वेद्ध समझा जाव-बह बात यथार्थ नहीं माह्म होती | यह विषमता किस तरह हो सकती है ? 
तथा जीवर्की अपेक्षा यदि ईश्वस्की सामर्ध्य विशेष मानें, तो भी विरोध आता है। क्योंकि ईश्वरको 
यदि शुद्ध चेंतन्वस्तरूप मानें तो फिर झुद्ध चैतन्य मुक्त जीवमें और उसमें कोई भेद ही न होना चाहिये; और 
फिर ईश्वरद्वारा कर्मका फ़छ देना आदि कार्य भी न होना चाहिये, अयवा मुक्त जीवसे भी वह कार्य होना 
चाहिये | और यदि इंब्रको अग्ुद्ध चैतन्यस्वरूप मारने तो फिर वह भी संसारी जीवोंके ही समान ठहरेगा; 
फ़िर उसमें सर्वक्ञ आदि गुण कहँसि हो सकते है ? अयवा यदि देहवारी सर्वज्रकी तरह उसे * देहवारी 
सर्वज्ञ ईश्वर ” मानें तो भी सब कमाते फछ देनेरूप जो विशेष स्वमाव है, वह ईश्वरमें कौनसे गुणके कारण 
माना जायगा ? तथा ढेंह तो विनाभीक्ष हैं, इस कारण ईश्वरकी देह भी नाश हो जायगी और 
वह मृक्त होनेपर कर्मका फल देनेवाला न रहेगा, इत्यादि अनेक ग्रकारसे ईश्वरको कर्म-फलदाता 
कहनेमें दोष आते हैं, और ईश्वककों उस स्वरूपसे माननेसे उसका इअरत्व ही उत्थापन करनेके 
समान होता हैं। ट 
ईश्वर सिद्ध थया बिना, जगवद-नियम नहीं होय | 
पछी शुभाझ्ञभ कमनां, भोग्यस्थान नहीं कोय ॥ ८१ ॥ 
जब ऐसा फब्दाता कोई इबर सिद्ध नहीं होता, तो फ़िर जगवका कोई नियम भी नहीं रहता, 
जऔर शुम अह्लम कमके भोगनेका स्थाव भी कोई नहीं ठहस्ता--तो जीवको फ़िर कर्मका 
मोक्तृत्त भी कहाँ रहा १ 
समाधान---सह्ुुरू उवाच३-- 
सदयुरु समाधान करते दे कि जीव अपने किये हुए कर्मको भोगता हैं:--- 
भावकर्ष निजकत्पना, मांटे चेतनरूप । 
जीवबीयनी स्फूरणा, ग्रहण करे जदघूप ॥| ८२ ॥ 
जीवकों सातर-कर्म अपनी भ्रातिते ही है, इसलिये वह उसे चेतनरूप मान रहा है; और उस 
आतिका अनुसरण करक ही जीवका वीर्य स्कुरित हांता €, इस कारण बह जड़ ड्रब्य-कर्मझी बगणा 
अहण करता है॥ 
आ्रंका:---कर्म तो जड है, तो वह क्या समझ सकता है कि इस जीवको मुझे इस तरह फछ 
देता है, अथवा उस स्वरूपसे परिणमन करना हे ? इसाडिवे जीव कर्मका भोक्ता नहीं हों सकता। 
समावानः---जीव अपने सत्पके अज्ञानसे ही कर्मका कर्ता है। तथा “जो अज्ञान है धहद्द चेत- 
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25 की हक मम निकल मी 2 कक 8020: को बेस पक की मवक ही अल 
नरूप है,” यह जीवकी निजी कल्पना है, और उस कल्पनाके अनुसार ही उसके वीयय-स्वभावकी 
स्क्ति होती है, अथवा उसके अनुरूप ही उसकी सामध्यंका परिणमन होता है, और इस कारण वह 
द्ब्यकर्मरूप पुद्ठठ्की वर्गणाकों ग्रहण करता है | 
झेर सुधा समजे नहीं, जीव खाय फछ थाय । 
एम शुभाशुभ कमलुं, भोक्तापएं जणाय | <३ ॥ 
जहर और अमृत स्वयं नहीं जानते कि हमें इस जीवको फल देना है, तो भी जो जीब उन्हें 
खाता है उसे उनका फछ मिलता है । इसी तरह शुभ-अशुभ कर्म यद्यपि यह नहीं जानते कि हमें इस 
जीवको यह फल देना है, तो भी ग्रहण करनेवाठा जीव ज़हर और अम्ृतके फछकी तरह कर्मका 
फल प्राप्त करता है ॥ 
जहर और अझृत स्तयं यह नहीं जानते कि हमें खानेवालेको मृत्यु और दीर्घायु मिलती है, 
परतु जैसे उन्हें प्रहण करनेवालेको स्वभावसे ही उनका फछ मिछता है, उसी तरह जीवर्मे शुभ-अशुभ 
कर्मका परिणमन होता हैं, और उसका फल मिलता है।इस तरह जीव कर्मका भोक्ता समझमें आता है। 


एक रांकने एक नतृप, ए आदि जे भेद । 
कारण बिना न कारये ते, ए ज शुभाशुभ वेच्य ॥ ८० ॥। 
एक रंक है और एक राजा है, श्त्यादि प्रकारसे नीचता, उच्चता, कुरूपता, छुरूपता आदि बहुतसी 
विचित्रतायें देखी जाती हैं, और इस ग्रकारका जो भेद है वह सवको समान नहीं रहता--- यही जीवकों 
करमका भोक्तृत्व सिद्ध करता है | क्‍योंकि कारणके विना कार्यकी उत्पत्ति नहीं होती ॥ 


यदि उस शुभ-अशुभ कर्मका फल न होता हो तो एक रंक है और एक राजा है इत्यादि जो 
मेंद है, वह न होना चाहिये | क्‍योंकि जीवत्व और मजुष्यत्व तो सबमें समान है, तो फिर सबको 
सुख-हुःख भी समान ही होना चाहिये | इसलिये जिसके कारण ऐसी विचित्रतायें माछ््म होतीं हैं, 
वही शुभाशुभ कर्मसे उत्पन्न हुआ भेद है| क्योंकि कारणके विना कार्यकी उत्पात्ति नहीं होती | इस 
तरह शुभ और अशुभ कर्म भोगे जाते हैं | 


फलदाता इंश्वरतणी, एमां नथी जरूर । 
कम स्वभावे परिणमे, थाय भोगथी दूर ॥ ८५ ॥ 
इसमें फलदाता ईश्वरकी कुछ भी ज़रूरत नहीं है| जहर और अग्रतकी तरह श॒ुभाशुभ कर्मका भी .' 
स्वभावसे ही फल मिलता है, और जैसे जहर और अमृत निःसत्व हो जानेपर, फल देनेसे निद्वत हो 
जाते हैं, उसी तरह झुभ-अश्यम कर्मके भोग ढेनेसे कर्म भी निःसत्व हो जानेसे निव्तत्त हो जाते हैं ॥ 
जहर जुहररूपसे फल देता है और अमृत अमृतरूपसे फल देता है; उसी तरह अशुभ कर्म 
अद्युभ रूपसे फछ देता है और शुभ कर्म शुभरूपसे फल देता है | इसलिये जीव जैसे जेसे अध्यवसा- 
यसे कर्मको ग्रहण करता है, वैसे वैसे विपाकरूपसे कर्म भी फल देता है। तथा जैसे जहर और अमृत 
फछ देनेके वाद निःसत्व हो जाते हैं, उसी तरह वे कर्म भी भोगसे दूर हो जाते हैं|. 
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ते ते भोग्य विशेषनां, स्थानक द्रव्य स्वभाव | 
गहन बात छे शिप्य आ, कहीं संक्षेप साव ॥ ८६ ॥ 
उत्ड्ट झुम अपपउसाय उत्हृष्ट शुभ गाति है, ओर उन्हृष्ट अश्भयुभ अध्यवसाय उत्कृष्ट अज्यम गाति 
शुभाशुभ अध्ययसाय मिश्र गाते है; अर्थात्‌ उस जीवके परिणामकों ही मुख्यरूपसे गति कहा गया 
है | फ़िर भी उत्कृष्ट शुभ हव्यका उर्थगमन, उत्कृष्ट अद्युभ हब्यक्रा अबोगमन, झुम-अशुभकी मध्य- 
घिति, इस तरद द्रव्यका पिशेष स्वभाव होता है| तथा उन उन कारणेंसे वैसे ही भोग्यस्थान भी होने 
चाहिये । हऐ शिष्य! ?समें जड़-चेतनके स्वभात्र सयोग आदि सूत्म स्वरूपका बहुतसा विचार समा जाता 
है, इसलिये यह बात गहन है, तो भी उसे अत्यंत सक्षेपम कही है || 
डझेफ्ा:ः--यदि ईश्वर कर्मझा फल देनेवाठा न हो अथवा उसे जगतका कत्ती न मानें, तो 
कर्मके भोगनेके विशेष स्थानक--नरक आदि गति आदि स्थान--क्हेंसि हो सकते हेँ ? क्योंकि 
उसमें तो ईश्वरफे कर्वतकी आवश्यकता है | 


बसाय ही उत्कृष्ट नरक्र है, शुभ-अश्ुुभ अध्यवसाय ही मनुप्य-तिबच आदि गतिया है, तथा स्थान- 
विशेष--.ऊर्मछोऊमें देवगति--टयादि जो भेद है, थे भी जीवोंके कर्मठव्यके परिणाम-विशेष ही है 
अर्थात्‌ वे सब गतियों जीवफ़े कर्मफे परिणाम-वरिश्ेष आदिसे ही संभव है | 
यद बात बहुत गहन है। क्योंकि अचिन्त्य जीव-बीर्य और अचिन्त्य पुद्ठल-सामर्थ्यके संयोग- 
विशेष्से छोकका परिणमन होता है | उसका विचार करनेके लिये उसे अविक विस्तारस कहना 
चाहिये । परन्तु यहाँ तो मुख्यरूपसे आउमा कर्मका भोक्ता है, इतना छक्ष करानेका अभिगप्राय होनेसे ही 
इस कथनफो अत्यंत संक्षेपले कहा है | 
५ शका--शिष्य उबाच+-- 
भिष्य कहता है कि जीवों उस कर्मसे मोक्ष नहीं हँ:--- 
कत्ता भोक्ता जीव हो, पण तेनो नहीं मोक्ष । 
वीत्यों काल अनंत पण, वत्तमान छे दोप ॥ ८७ ॥ 
जीव कर्त्ता और भोक्ता भले ही हो, परन्तु उससे उसका मोक्ष हो सकता है, यह वात नहीं है। 
क्योंकि अनंतकाठ बीत गया तो भी अभी जीत्में कर्म करनेरूप दोप विद्यमान हैं ही | 
शुभ करे फछ भोगवे, देवादि गाते माय | 
अशुभ करे नरकादि फछ, कर्मरहित न क्‍्यांय || ८८ ॥ 
यदि जीब्र शुभ कर्म करे तो उससे वह ठेव आदि गतिमें उसके शुभ फलका भोग करता है, 
ओर यदि अशुभ कर्म करे तो वह नरक आदि गतिम उसके अद्युभ फलका भोग करता है, परन्तु किसी 
भी जगह जीत्र कर्मरहित नहीं होता | 


समाधान---सद्गुरु उवाचई+--- 
सदगुरु समाधान करते हैँ कि उस कर्मसे जीवको मोक्ष हो सकती हेः--- 
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जेम शुभाशुभ कमपद, जाण्यां सफे प्रमाण । 
तेप निद्कत्ति सफछता, मादे मोक्ष सुनाण ॥ ८९ ॥ 
जिस तरह तूने जीवको झुम-अशुभ कम करनेके कारण जीत्रको कर्मीका कर्ता, और कर्ता 
होनेसे उसे कर्मका भोक्ता समझा है, उसी तरह उसे न करनेसे अथवा उस कर्मकी निवृत्ति करनेसे 
उसकी निद्गत्ति भी होना सेभव है | इसलिये उस निद्ृत्तिकी भी सफछता है; अर्थात्‌ जिस तरह बह 
शुमाशुभ कर्म निप्फल नहीं जाता, उसी तरह उसकी निद्गत्ति भी निष्फठ नहीं जा सकती । इसलिये 
हे विचक्षण ! तू यह विचार कर कि उस निवृत्तिरूप मोक्ष है | 
वीत्यों काऊू अनंत ते, कमे श॒ुभाशुभ भाव । 
तेह शुभाशुभ छेदतां, उपजे मोक्ष स्वभाव ॥ ९० ॥ 
कर्मसहित जो अनंतकाल बीत गया--वह सब झुभाशुभ कर्मके प्रति जीवकी आसक्तिके कारण 
ही वीता है। परन्तु उसपर उदासीन होनेसे उस कर्मके फठका छेदन किया जा सकता है, ओर 
उससे मोक्ष-स्वभाव प्रगट हो सकता है | 


देहादि संयोगनो, आत्यंतिक वियोग | 
सिद्ध मोक्ष शाइवतपंदे, निज अरन॑त सुखभोग ॥ ९१ ॥ 
देह आदि संयोगका अनुक्रमसे वियोग तो सदा होता ही रहता है; परन्तु यदि उसका ऐसा वियोग 
किया जाय कि वह फिरसे ग्रहण न हो, तो सिद्धस्वरूप मोक्ष-ल्वभाव प्रगट हो, और शाख्त पदमें 
अनंत आत्मानन्द भोगनेको मिले | । 
६ शंका--शिष्य उवाच।-- 
शिष्य कहता है कि मोक्षका उपाय नहीं है;--- 


होय कदापि मोक्षपद, नहीं अविरोध उपाय । 
कर्मों का अनंतनां, शाथी छेद्यां जाय १ ॥ ९२ ॥ 
कदाचित्‌ मोक्ष-पद हो भी परन्तु उसके प्राप्त होनेका कोई अविरोधी अर्थात्‌ जिससे याथातथ्य 
प्रतीति हो, ऐसा कोई उपाय माछम नहीं होता । क्योंकि अनंतकालके जो कर्म हैं वे अल्प आयुकी 
मनुष्य-देहसे केसे छेदन किये जा सकते है ! 
अथवा मत दशेन घणां, कहे उपाय अनेक | 
तेमां मत साचो कयो १ वने न एह विधेक ॥ ९३ ॥ 
अथवा कदाचित्‌ मनुष्य देहकी अल्प आयु वगैरहकी शंका छोड़ भी दें, तो भी संसारमें अनेक 
मत और दर्शन हैं, और वे मोक्षके अनेक उपाय कहते हैं। अर्थात्‌ कोई कुछ कहता है और कोई 
कुछ कहता है, फिर उनमें कौनसा मत सचा है, यह विवेक होना कठिन है। 
कयी जातिमां मोक्ष छे ? कया वेषमा मोक्ष ? 
एनो निश्रय ना बने, घणा भेद ए दोष ॥ ९७ ॥ 
त्राह्मण आदि किस जाति मोक्ष है, अथवा किस वेषसे मोक्ष है, इसका निश्चय होना 
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कहिन हैं। क्यांड्ि बसे चश्तसे भेद है, आर इस दोपके कारण भी मोक्षका उपाय प्राप्त होने योग्य 
दिछाई नहीं देता । 











तेयी एप जणाय छे; मे न मोक्ष-उपाय । 
जीवादि जाण्यातणों, जो उपकार ज थाय ॥ ९५ ॥ 
स्ससे ऐसा माटम होता है कि मोक्षका उपाय प्राम नहीं। हो सकता | इसलिये जीव आदिका 
छतप जाननेते भी क्या उपकार हो सकता हे ? अर्थात्‌ जिल पदके लिये इसके जाननेकी आवश्यकता 
हैं, उस पदका उपाय ग्राम होना असभय ठिखाई देता है| 
पांचे उत्तरवी थयूं, समाधान सबोग । 
सम मोप्ष-उपाय तो, उठय उठय सझाग (ग्य ) ॥ ९६ ॥ 
आपने जो पाच उत्तर हे है, उनसे मेरी शेकारओका सर्वाग--सम्पू्ण रूपसे---समावान 
हो गया ऐ | पर्तु यदि मे मोक्षझ्रा उपाय समझ छ तो मुझे सद्भाग्यका उदय---अति उदय--हो | 
( यहाँ * उदय * * उदय ' झब्द जो दो बार कहा हैं, वह पॉच उत्तरोंके समाधानसे होने- 
जाती मोक्षद्रकी जितासाजी तीजना दिखाता हे ) । 
समाधान--सद्दुर बवाच;-- 
सट्रु समाधान करते ६ कि मोक्षका उपाय हँ:--- 
पाच उत्तरनी थई, आत्मा विपे प्रतीत । 
थाशे मोलोपायनी, सहज प्रतीत ए रीत ॥ ६७॥ 
जिस तरह तेरी आमामें पाँच उत्तरोकी प्रतीति हुई है, इसी तरह मोक्षके उपायकी भी तुझे 
सह्ज्ञ ही प्रतीति हो जापगी । 
यहाँ * होगी ” और “ सहज * थे दो शब्द जो सहूरुने कहे है, वे इसलिये कहें है ॥क जिसे 
पोचों पद्दोंकी शझ्ता निवृत्त हो गई टे, उसे मोक्षका उपाय समझाना कुछ भी कठिन नहीं है, तथा 
उससे भिष्यकी विशेष जिशासा-बृत्तिक कारण उसे अवश्य मोक्षोपायका छाम होगा--यह सहुरुके 
वबचनका आशय है | 
कर्मभाव अज्ञान छे, मोक्षमाव निजवास | 
अधकार अज्ञान सम, नाशे ज्ञानप्रकाश ॥ ९८ || 
जो कर्मभाव हे वही जीबका अज्ञान है, और जो मोक्षभाव हे वही जीवका निज स्वरूपमें स्थित 
होना है | अन्नानका स्वभाव अधकारके समान हे | इस कारण जिस तरह प्रकाश होनेपर दीर्घकालीन 
अधकार होनेपर भी नाग हो जाता है, उसी तरह ज्ञानका प्रकाश होनेपर अज्ञान भी नष्ट हो जाता है। 
जे जे कारण बंधनां, तेद वंधनों पथ | 
ते कारण छेढक दशा, मोक्षपंथ मवअंत ॥ ९९ ॥ 
जो जो कर्म-बंधके कारण हैं, वे सब कर्म-बवके मार्ग है, और उन सब कारणोंका छेदन 
करनेवाली जो दआ है वही मोक्षका मार्ग है--भवका जेत है |. 
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राग द्वेष अज्ञान ए, मुख्य कर्मनी ग्रंथ । 
थाय निवत्ति जेहथी, ते ज मोक्षनी पंथ ॥ १०० ॥ 
राग देष और अज्ञानकी एकता ही कर्मकी मुख्य गाँठ है; इसके बिना कर्मका बंध नहीं होता। 
उसकी निद्धत्ति जिससे हो वही मोक्षका मार्ग है | 


आत्मा सत्‌ चेतन्यमय, सर्वीभासरहित । 
जेथी केवल पामिये, मोक्षपेथ ते रीत ॥ १०१ ॥ 

* सत्‌ '-अविनाशी, “चैतन्यमय---सर्वभावको प्रकाश करनेरूप स्वभावमय---अर्थात्‌ अन्य 
सर्वविभाव और देह आदिके संयोगके आभाससे रहित, तथा “ केवरू '---शुद्ध--आत्माको प्राप्त 
करना, उसको प्राप्तिके लिये प्रद्नत्ति करना, वही मोक्षका मार्ग है । 

कम अनंत प्रकारनां, तेमां मुख्ये आठ । 
तेमां मुख्ये मोहिनीय, हणाय ते कहुँ पाठ ॥ १०२॥ 

कर्म अनंत प्रकारके हैं, परन्तु उनमें ज्ञानावरण आदि मुख्य आठ भेद होते हैं | उसमें भी 
मुख्य कर्म मोहनीय कर्म है। जिससे वह मोहनीय कर्म नाश किया जाय उसका उपाय कहता हूँ । 

कम मोहनीय भेद वे, दर्शन चारित्र नाम । 


हणे बोध वीततरागता, अचूक उपाय आम ॥ १०३॥ 
उस मोहनीय कर्मके दो भेद हैं:--एक दर्रीनमोहनीय और दूसरा चारित्रमोहनीय। पस्मार्थमें 
अपस्मार्थ बुद्धि और अपरसमार्थमें परमार्थवुद्धिको द्शनमोहनीय कहते हैं; और तथारूप परमार्थको परमार्थ 
जानकर आत्मल्॒भावमें जो त्थिरता हो, उस स्थिरताको निरोध करनेवाले पूवे संस्काररूप कषाय 
और नोकषायको चास्ज्रिमोहनीय कहते हैं | 
आक्मत्राध दर्शनमोहनीयका और बीतरागता चारित्रमोहनीयका नाश करते हैं। ये उसके 
अचूक उपाय है | क्योंकि मिध्यावोध दशनमोहनीय है, और उसका प्रतिपक्ष सत्य-आत्मबोध है; 
तथा चारित्रमोहनीय जो राग आदि परिणामरूप है, उसका प्रतिपक्ष वीतरागभाव है| अर्थात्‌ 
जिस तरह प्रकाशके होनेसे अंधकार नष्ट हो जाता है---बह उसका अचूक उपाय है--उसी तरह 
बोध और वीतरागता अनुक्रमसे दर्शनमोहनीय और चारित्रमोहनीयरूप अंधकारके दूर करनेमें प्रकाश 
खरूप हैं, इसालिये वे उसके अचूक उपाय है । 
कर्मबंध क्रोधादिथी, हणे क्षमादिक तेह । 
प्रत्यक्ष अनुभव सबने, एमां शो सन्देह १ ॥ १०४॥ 
क्रोव आदि भावसे कर्मबंध होता है, और क्षमा आदि भावसे उसका नाश हो जाता है। 


अर्थात्‌ क्षमा रखनेसे ऋध रोका जा सकता है, सरछतासे माया रोकी जा सकती है, संतोषतते छोभ 
रोका जा सकता है. । इसी तरह राति अरति 

कर्म-वंघका निरोध है; और वही उसकी निद्वत्ति है| तथा इस बातका सबको प्रत्यक्ष अनुमव है, 
अथवा उसका सबको प्रत्यक्ष अनुभव हो सकता है । औध आदि रोकनेसे रुक जाते हैं, और जो कर्मके 
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बंबको रोफ़ना 8, वह अकर्म-दञाज़ा मार्ग है| यह मार्ग परलोकमे नहीं परन्तु यहाँ अनुमवर्में आता 
हू, तो इसमें फिर क्या संदेह करना 
छोडी मत दर्जन तणो, आग्रह तेम विकरप | 
क्यो मागे आ साधशे, जन्म तेहना अल्प | १०५ ॥ 
यह मेरा मत है, इसडिये मुझे इसी मतमें लगे रहना चाहिये, अथवा यह मेरा दर्शन है, इस- 
लिये चाहे मिस तरह भी हो मुझे उसीक्ी सिद्धि करनी चाहिये--इस आग्रह अथवा विकल्पको 
छोहफर, ऊपर कहे हुए मार्मका जो साधन करेगा, उसके अन्प ही भव वाकी समझने चाहिये । 
यहा “जन्म ” गब्दका जो बरहुवचनमें प्रयोग किया है, वह यही वतानेके लिये किया है कि 
फचित्‌ ये साधन अधूरे रहे हों अथबा उनका जबन्य या मध्यम परिणामेसि आराधन हुआ हो, तो 
समम्त कमाका क्षय न हो सकनेसे दूसरा जन्म होना सभव है, परन्तु वे जन्म बहुत नहीं--बहुत ही 
थाड हागे। इसलिये * समकित होनेके पश्चात्‌ यदि बादमें जीव उसे वमन न करे, तो अधिकसे 
अधिक उसके पत्दरह भव्र होते &, ऐसा जिनभगवानने कहा है”, तथा “ जो उत्कृष्ठतासे उसका 
आराबन करे उसकी उसी भव्रमें मोत्न हो जाती & --यहाँ इन दोनों बातोंमें विरोध नहीं है। 
पदपदना पट्प्रश्न त, पूछयां करा विचार । 
ते पदनी सवागता, मोक्षमाग निरधार ॥ १०६ ॥ 
हे मिप्प | तने जो त्रिचार कर छह पढके छह प्रश्नोंको पूँछा है, सो उन पढोंकी सर्वांगता्मे ही 


मोक्षमार्ग है, ऐसा निश्चय कर । अर्थात्‌ इनमेंके किसी भी पढठको एकातसे अथवा अविचारसे उत्थापन 
करनेसे मोक्षमार्ग सिद्ध नहीं होता । 

जाति बेपनो भद नहीं, क्यों मार्ग जो होय । 

साथे ते मुक्ति लहें, एमां भेद न कोय ॥ १०७ ॥ 

जो मोक्षका मार्ग कहा है, यदि वह मार्ग हो, तो चाहे किसी भी जाति अथया वेपसे मोक्ष हो 

सकती दे, इसमें कुछ भी भेढ नहीं] जो उसकी साधना करता है, वह मुक्ति-पढको पाता है| तथा 
उस मोक्षमें दूसरे किसी भी प्रकारका ऊँच-नीच आदि भेद नहीं है | अथवा यह जो वचन कहा है 
उसमें दूसरा कोई भेद-फेग-फार--नहीं है । 

कपायनी उपशांतता, मात्र मोक्ष-अमिलाप | 


भरे खेठ अंतर दया, ते कहिये जिज्ञास ॥ १०८ ॥ 
क्राव आदि कपाय जिसकी मन्द हो गई हैं, आत्मामें केवछ मोक्ष होनेके सिवाय जिसकी 


दूसरी कोई भी इच्छा नहीं, और संसारके भोगोंके प्रति जिसे उदासीनता रहती है, तथा अंतरंगमें 
प्राणियेकि ऊपर जिसे ढया रहती है, उस जीवको मोक्षमागका निज्ञासु कहते हैं, अर्थात्‌ वह नीव 


मार्गको प्राप्त करने योग्य है। 
ते जिज्ञा्न जीवने, थाय सहुरुवोध | 
तो पामे समकीतने, वर्चे अंतरशोध ॥ १०९ ॥ 


७ के. 
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उस जिन्नासु जीवको यदि सहुरुका उपदेश मिल जाय तो वह समकितको पा जाता है और 
अंतरकी झोवमे रहता हे | हर 
मत दर्शन आग्रह तजी, वर्तते सहुरुछभ । 
लहे शुद्ध समकित ते, जेमां भेद न पन्न ॥ ११० ॥ 
मत और दर्शनका आग्रह छोड़कर जो सहुरुक्तों छक्षम रखता है, वह झुद्ध समकितकों आप्त 
करता है, जिसम कोई भी भेद और पक्ष नहीं है | 
वर्ते निजस्व॒भावनो, अन्लुभव लक्ष प्रतीत । 
वृत्ति वहें निजभावमां, परमार्थे समकीत ॥ १११ ॥ 
जहाँ आत्म-खमावका अनुमव छक्ष और ग्रतीति रहती है, तथा आत्म-खमावर्म वृत्ति प्रवाहित 
होती है, वहीं परमार्थले समकित होता है । 
वर्धभान समकित थई, टाछे प्रिथ्याभास । 
उदय थाय चारित्रनों, वीवरागपद वास ॥ ११२ ॥ 
वह समकित, बढ़ती हुई धारास हास्य शोक आदि जो कुछ आत्मामें मिथ्या आभात्त माहम 
हुआ है उसे दूर करता है, और उससे स्वभाव-समाविरूप चारित्रका उदय होता है; जिससे समस्त 
राग-देपके क्षयस्वरूप वीतरागपदमें स्थिति होती है | 
केवछ निजस्॒भावनुं, अखंड वर्त्त ज्ञान | 
कहिये केवलज्ञान ते, देह छत्तां निवोण ॥ ११३ ॥ 
जहाँ सब आमाससे रहित आत्म-सखभावका अखंड---जो कभी भी खंडित न हो---मंद न हो--- 
नाग ने हो--ऐसा ज्ञान रहता है, उसे केवछज्ञान कहते हैं | इस केचछल्ञानके प्राप्त करनेसे, देहके 
विद्यमान रहनेपर भी, उत्कृष्ट जीबन्मुक्त दशारूप निर्वाण यहींपर अनुभवमें आता है | 
कोटि बेन स्वप्न पण, जाग्रत थर्तां शमाय । 
तेम विभाव अनादिनो, ज्ञान थर्तां दूर थाय ॥ ११४ ॥ 
करोड़ो वर्षोका छप्त मी जिस तरद्द जाम्रत द्वोनेपर तुरत ही शान्त हो जाता है, उसी तरह 
जो अनादिका विभाव है वह आत्मज्ञानके होते ही दूर हो जाता है| 
छूटे देहवाध्यास तो, नहीं कर्चा तुं कमे। 
नहीं भोक्ता तुं तेहनों, एज धर्मनों मम || ११५ ॥ 
है शिष्व । देहमें जो जीवने आत्ममाव मान डिया हैं. और उसके कारण स्ी-पुत्र आदि सबमें जो 
अहभाव-ममचभाव-रहता हे, वह आत्ममाव यठि आत्मार्मे ही माना जाय; और जो वह देहाष्यास 


ह--देहमें आत्म-बद्धि और आज्मामें देहबुद्धि है-वह दूर हो तर री 
आत्मार्मे दे डे जाय; तो व्‌ कर्मका कर्चा भी नहीं 
और भोक्ता भी नहीं---यहीं वर्मका मर्म हे] | ह 


एज धर्मथी मोन्ष छें; तुं छे मोक्षसवरूप । 
अनत देन ज्ञान ठूं, अन्यावाध खरूप ॥ ११६ ॥ 
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इसी धर्मसे मोक्ष है, और तू ही मोक्षख्वरूप है, अर्थात्‌ जुद्ध आत्मपद ही मोक्ष है | त्‌ 
अनंतज्ञान दर्शन तथा अब्यावाध सुखस्वरूप है । 
शुद्ध बुद्ध चेतन्यघन, स्रयंज्योति सुखधाप । 
वीजु कहिये केटर्ल । कर विचार तो पाम ॥ ११७ ॥ 

- तू देह आदि सब पदाथोसे जुदा है | आत्मद्रव्य न किसी दूसरेमें मिलता है और न आत्मद्रव्यमें 
कोई मिलता है | परमार्थस एक द्रव्य दूसरे द्रव्यसे सदा भिन्न है, इसलिये तू झुद्ध है--बोच स्वरूप है--- 
चैतन्य-प्रदेशात्मक है---खयं-ज्योति है--तेरा कोई भी प्रकाश नहीं करता--तू खभावसे ही ग्रकाश- 
खरूप है, और अव्याबाघ सुखका घाम है | अधिक कितना कहें ” अधिक क्‍या कहें ? सक्षेपमें इतना 
ही केहँते हैं कि यदि तू विचार करेगा, तो व्‌ उस पदको पातरेगा | 
ै निश्चय सर्वे ज्ञानीनो, आबी अन्न शमाय । 

धरी मोनता एम कही, सहजसमाधि मांय ॥ ११८ ॥ 

सब ज्ञानियोंका निश्चय इसीमें आकर समा जाता है--यह कहकर सहुरु मौन धारण करके--- 
वचन-योगकी भ्रद्ृत्तिका त्याग करके सहज समाविमें स्थित हो गये । 
शिष्य-वोधवीज-प्राप्ति कपन--- 

सहुरुना उपदेशथी, आद्युं अपूर्व भान । 
: निजपद निज मांही लहचुं, दूर थयुं अज्ञन ॥ ११९॥ 

शिष्यको सद्गुरुके उपदेशसे अपूर्व--जो पूर्वमें कभी भी प्राप्त न हुआ हो--भान हुआ, उसे 

जल स्वरूप अपने निजमें जैसाका तैसा भासित हुआ, और देहमें आत्म-बुद्धिरूप उसका अज्नान दूर 
गया | 


भास्युं निजस्व॒रूप ते, शुद्ध चेतनारूप । 
अजर अमर अविनाशी ने, देहातीत स्वरूप ॥ १२० ॥ 
वह अपना निजका स्वरूप शुद्ध, चैतन्यस्वरूप, अजर, अमर, अविनागी ओर देहसे स्पष्ट भिन्न 
भातित हुआ | 
कत्तो भोक्ता कमेनो, विभाव वर्तते ज्यांय । 
बृत्ति वही निजरभावमां, थयों अकत्तो त्वांया १११॥ 
जहों विभाव--मिध्यात्व---रहता है, वहीं मुख्यनयसे कर्मका कर्तापन और मोक्तापन है, आम- 
स्भावमें वृत्ति प्रवाहित होनेसे तो यह जीव अकर्ता हो जाता है । 
अथवा निजपरिणाम जे, शुद्ध चेतनारूप | 
कत्ता भोक्ता तेहनो, निर्विकल्पस्वरूप ॥ १२२ ॥ 
अथवा शुद्ध चैतन्यस्वरूप जो आत्म-परिणाम हैं, जीब्र उसका निर्विकल्प स्वरूपसे कर्त्ता 
और भोक्ता है । 
मोक्ष कह्यो निजशुद्धता, ते पामे ते पंच | 
समजाव्यों संत्तेपां, सकछ मार्ग निग्नन्ध ॥ १२३ ॥ 
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आत्माका जो शुद्धपद्‌ है वही मोक्ष है; और जिससे बह मोक्ष प्राप्त किया जाय वह मोक्षका 
मार्ग है। श्रीसद्गुरुने कृपा करके निर्मन्‍्थके सकछ मार्गको समझाया हैं। 
अहों ! अहो | श्रीसहुरु, करुणा्सिधु अपार | 
आ पायरपर प्रशु कर्या, अहो | अहो ! उपकार ॥ १२० ॥ 
अहो | अहो | करुणाके अपार, समुद्रखरूप, आत्म-लक्ष्मीसे युक्त सदगुरु / आप मप्रभुने इस 
पामर जीवपर आश्चर्यजनक उपकार किया है | 
4 रे + रे 
शु प्र्ु चरणकने धरूं | आत्माथी सो हीन । 
ते तो प्रशुए आपियो, वतें चरणाधीन ॥ १२५५ ॥ 
में प्रमुके चरणोंके समक्ष क्‍या रखखूँ? ( सदूगुरु तो यथपि परम निष्काम है---एकमात्र 
निष्कारण करुणासे ही उपदेशके देनेवाले है, परन्तु शिष्पने शिष्यधर्मते ही यह वचन कहा है ) | 
जगतूर्मे जितनेभर पदार्थ है, वे सब्र आत्माकी अपेक्षात्रे तो मूल्यहीन ही हैं | फिर उस आत्माकों ही 
जिसने प्रदान किया है, उसके चरणोंके समीप में दूसरी और क्या भेंट रकखेूँ ? में केवल उपचारसे 
इतना ही करनेको समर्थ हूँ कि में एक प्रभुके चरणोंके ही आधीन रहें | 
आ देहादि आजथी, वर्त्तो प्रशुआधीन । 
दास दास हु दास छं, तेह प्रथशुनों दीन ॥ १२६ ॥ 
इस देह आदि शब्दसे जो कुछ मेरा माना जाता है, वह आजसे ही सहुरु प्रभुके आधीन रहो। 
मैं उस प्रभुका दास हूँ-दास हूँ---दौन दास हूँ। 
पट स्थानक समजावीने, भिन्न वताव्यो आप । 
म्यानथकी तरवारतृत्‌ , ए उपकार अमाप ॥ १२७ ॥ 
है सदगुरु देव ) छह स्थार्नोक्रो समझाकर, जिस तरह कोई म्यानसे तलवारको अछग निकालकर 


बताता है, उसी तरह आपने देह आदिसे आत्माको स्पष्ट भिन्न बताई है | इसलिये आपने मेरा असीम 
उपकार किया है | 


उपसंशर-- 
दरशन पटे शमाय छे, आ पद स्थानक मांहि । - 
विचारतां विस्तारथी, संशय रहे न कोइ ॥ १२८ ॥ 
छहों दर्शन इन छह स्थानोंमें समाविष्ट हो जाते हैं | इनका विभेषरूपसे विचार करनेसे इसमें 
किसी भी प्रकारका संशय नहीं रह जाता । 
आस्श्रांतिसम रोग नहीं, सहुरु बेच सुजान । 
गुरुआज्ञासम पथ्य नहीं, ओऔषध विचार ध्यान ॥ १२९॥ 
जाव्माको जो अपने निज स्वरूपका भान नहीं--इसके समान दूसरा कोई भी रोग नहीं; 
सहुरुके समान उसका कोई भी सच्चा अथवा निपुण वैद्य नहीं, सहुरुकी आज्ञापूर्वक चढनेके समान 
दूसरा कोई भी पथ्य नहीं; और विचार तथा निदिध्यासनके समान उसकी दूसरी कोई भी औषधि नहीं। 
जो इच्छो परमार्थ तो, करो सत्य पुरुषार्थ । 


भवस्थिति आदि नाम लइ, छेदी नहीं आत्मार्थ ॥ १३० ) 
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उसके फ्ाद्ानी कारण है-+-रेसा,डासमें ,कह्म, है,। इससे उपादानका नाम 'लेकर ,जो कोई उस 
निमित्तका त्याग करेगा वह सिद्धत्वको नहीं पा सकता, और वह आतिमें ही रहा करेगा। क्‍योंकि शास्त्र 
उस उपादानकी व्याख्या सच्चे निमित्तके निषेध करनेक़े लिये नहीं कही | परन्तु शात्रकारकी कही 
हुई उस व्याख्याका! यही: पृरम[र्थ है कि -उपादानके अजाग्रत रखनेसे सच्चा निमित्त मिलनेपर भी काम 
ने होगा; इसलिये; सद॒निमित्त मिलनेपर उस निमित्तका अवलत्रन लेकर उपादानको सन्मुख करना 
पाहिये, और:पुदिषार्थहीन/न-होना चाहिये | , ;7:. ; | 

मुखथी ज्ञान कथे अने, अंतर छूल्यो न मोह । .., $ 5 


ते पापर प्राणी करे, मात्र ज्ञानीनो,द्रोह ॥ १३७॥ 
जो मुखसे निशचय-प्रधान 'बचेनींको कहता है, परन्तु अतरसे जिसका अपना मोह छूठा नहीं, 
ऐसा पामर प्रीणीं मात्र केवछज्ञानी'कहलूवानेकी, कामनासे हीं सदक्षोनी पुरुषका द्वोह करता है । 
दया शांति समता झ्गा, सत्ये त्योग वेसस्यथ |. 
होय॑ मुम्ुक्लुघटविषे, एह सदाय सुजार्य ॥-१३८ ॥ 
दया, शाति, सम्रता, सत्य,-त्योंग, और वैराग्य गुण मुमुक्षुक्त - घटमें सदा ही जाग्रत रहते हैं, 
अर्थात्‌ इन गुणोंके बिना तो मुमुक्षुपना भी नहीं होता । ३ +- हक के 
,._, मोहमभाव क्षय होय ज्यां, अथवा -होंय प्मांत।.- -; ० 5, 5- 
मा - “वम-ते कहिये बानी दशा बाकी किये आंत] १३९ ८ 
-जहाँ मौहभावका क्षय हो -गया-है, अथवा जहाँ मोह-दशा क्षीण हो गई हो, उसे ज्ञानीकी दशा 
कहते हैं, और नहीं तो जिसने अपनेमें ही ज्ञान मान-लिया हो, तरह तो केबुल भ्राति हा 
सकछ जगत्‌ ते-एठवत्‌, अथवा स्वप्ससमान |, , 
' ते कहिये ज्ञानीदशा, वाक्ी वाचाज्ञान ॥ १४० ॥ 
समत्त जुग़तूकों जिसने उच्छिष्ट समान समझा है, अथवा जिसके ज्ञानमें जगत्‌ स्वप्तके समान 
माहम- होता है, वही ज्ञानीकी दशा है, बाकी तो सब केवछ वचन-क्षान--मात्र कथन ज्ञान--ही है| 
$» 25 7 # धथानक पांच विचारीने, छट्ठे वर्ते जेह | - 
/5 : परम स्थानक-पांचस, एर्मा नहीं संदेह ॥ १४७१ ॥ | 
पाची पर्दोका विचारकर जो छडठे पदमें प्रद्नत्ति करता है--जो मोक्षके उपाय ऊपर कहे हैं, 
उनमें प्रत्ति करता है---बह पॉचवें स्थानक मोक्षपदको पाता है | 
#म /र ६ देंह छर्ता जेनी दशा, ,वर्ते देहातीत । ५ 2 
/ : ' ते ज्ञानीनां चरणमां,-हो वंदन अगणित ॥ १४२॥ 
सनक जिसे पूर्व प्रार्घके योगसे देह रहनेपर भी जिसकी दशा उस देहसे भतीत--देह आदिकी' 
4३ दुतू_ आत्मामय रहती है, उस ज्ञानी-पुरुषके चरण-कमढमें अंगणित बार बंदन हो ! वंदन हो ! 
“अीसहुरुतरणापणमुल्तु.,. 


तेथी एम जणाय छे 
त्याग विराग न चित्तमा 
दया जाति समता क्षमा 
दर्चन पटे अमाय छे 
दा ने एवी य्या सुधी 
देवादि गति भगमा 
देह छता जेनी दशा 
देह न जाणे तेहने 
देह मात्र सयोग छे 
ठेहादि सयागनो 
नथी इृष्टिमा आवतो 
नय निश्चय एकातथी 
नह कपाय उपणातता 
निश्चयवाणी सामदी 
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प्रन्थीकों सची। 

१ पुरुषार्थसिखुपाय--श्रीअमृतचन्रसीरक्ृत मूल और प० नाथूरामजी ग्रेमीक्ष सरल और 
विस्तृत भाषाटीका । इसमें श्रावकाचार और अहहिंसाक़े स्वरूपका विश वर्णन है | मूल्य साजिल्‍्दका १॥) 

२ पंचास्तिकाय--श्रीमक्तन्दकुन्दाचार्यक्षत मूछ गायायें, अमृतचद्धाचार्यक्रत तत््वदीपिका, 
जयसेनाचार्यकृत तात्यद्ृत्ति ये दोसस्कृतटीकारये, और स्व० प० पत्नालालजी बाकलीवालकृत भाषाटीका 
मूल्य साजिल्दका २) 

३ शानाणेब--श्रीशुमचन्धाचार्यक्रत मूल स्व० १० जयचन्द्रजीकृत भाषादका, थोगके विषयका ' 
अपूर्व ग्रथ है | मूल्य सजिल्‍्दका ४) 

४ सप्तसंर्गतरंगिणी--भ्रीविमलंदासकुत मूल और स्व० प० ठाकुरप्साद व्याकरणाचार्यक्ृत 
माषादीका | नव्य-न्यायका महत्त्वपूर्ण ग्रथ है। मूल्य १) 4 

५ बृहदूद्नव्यसप्रह--भ्रीनिमिचन्् सिद्धान्तचक्रवर्तीक्ृत गाथायें, श्रीत्रह्मदेवकृत संस्कृतटीका, पं ० 
जवाहरलाल शाल्जीकृत भाषाटीका सजिल्दका, मूल्य २।) 

६ गोस्मद्सार-क्मेकांड--अश्रीनेमिचद्धाचार्यक्रत गायायें, और स्व० प० मनोहरछालजी 
शासत्रीकृत सस्कृत छाया ओर भाषाटीका सहित | मूल्य सजिल्दका २॥|) 

७ गोस्सदसार--आवकांड-श्रीनिमिचन्राचार्यक्षत मूल गायायें, और पं ० खूबचद्धजी सिद्धान्तशाज्री- 
कझव ससत्कृत छाया भाषाटीका सहित । मू० सजिल्दका २॥)) 

८ लब्धिसार--भरीनेमिचद्धाचार्यक्तत मूल गायांये, और स्व ० पं ० मनोहरलालजी शार्त्रीकृत सस्कृत 
छाया और हिन्दी टीकासहित | मूल्य सजिल्दका १ ॥) ॥ ह 

5 प्रधचनसार-भ्रीमत्ुन्दकुन्दाचार्यक्रत | अम्ृतचन्द्र जयसेनकी दो सस्कृत टीकांये, पाडे हेमराजकी 
हिन्दीटीका प्रो० ए० एन० उपाध्यायकी अग्रेजी दीका और अग्रेजीकी महत्त्वपूर्ण प्रस्तावना साहितका मू०मूल्य ५) 

३० परमात्मप्रकाश और योगलार--श्रीयोगीद्धदेवक्तत दोदे, ब्रद्मदेवक्तत संस्कृतरीका, 


स्व० १० दौलतरामजीकृत भाषाटीका है | प्रो० ए० एन्‌० उपाध्यायकी लिखी महत्त्वपूर्ण अग्रेजी प्रस्तावना 
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है, अग्रेजी प्रस्तावनाका हिन्दी सार भी है | मूल्य सजिल्दका ४॥). 

१९ समयसार--श्रीमकुन्दकुन्दाचार्यक्ृत गायायें, अमृतचद्धाचार्य जयसेनाचार्यक्रत दो संस्कृत 
टीकार्ये और स्व० प० जयचन्द्रजीकृत हिन्दीटीका सहित । मूल्य सजिल्दका ४॥) 

१२ द्ब्याजुयोगतर्कणा--भ्रीमोजंचागरक्ृत, अप्राप्य है | 

8३ स्पाहादमंजरी-भ्रीमालिपेणसूरिक्ृत मूल और पं ० जगदीशचन्दजी शाख्री एम ०८० कृत हिन्दी 
अनुवादसहित। न्यायका अपूर्व अथ है। बढ़ी खोजसे लिखे हुए. १३ पाशिशि्ट हैं। मूल्य साजिल्‍्दका ४॥)). 

१४ सभाप्यतंत्ताथोधिगमखूज--भ्रीमत्‌ उमास्वामिक्ृतत मूल चूत और सस्कृत भाष्य, प+ 
खूबचन्द्रजी सिद्धान्तशाज्रीकृत विंल्तृत भाषाणीका, मूल्य साजिल्‍्दका ३) 

९५ उच्पस्ताला मोक्षमाल्य भावनावोध--श्रीमद्राजचद्धकृत । भू, ॥) 

१६ उपदेशछाया-आत्मसिद्धि--श्रीमद्राजचन्ध प्रणीत | मू० ॥) । 

१७ योगलार--श्रीयोगीद्धदेवक्नत दोहा, प०'जगदीशचन्दधजी एम०ए० कृत भाषानुवाद मू. ।) 

गुजराती ग्रेथ--- ' 
३ ओमद्राजचन्द्र--तत्तजशानपूर्ण महान अन्य, महात्मा गाधीजीकी लिखी महत्त्वपूर्ण प्रस्तावना 

सहितका मूल्य सेफ ५) है | इसका हिन्दी अनुवाद भी बहुत जल्‍दी प्रकाशित होगा-छप रहा है | 

* भावनावोध--श्रीमद्राजचन्नकी अपूर्व रचना, मूल्य साजिल्दका सिर्फ |) 

नोट -सभी अयोका मूल्य बहुत सस्ता-छागतके छगमग रखा गया है। | 

विशेष विवरण बड़े सूचीपत्रसे जानिये। 


मिलनेका 'पंता--श्रीपरमश्वतप्रभावकमंठ ल ले रायचन्द्र जेनशाखमाला ) 
5, 8 ' खाराकुबा जोहराबाजार वम्बई ने. २ 
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